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ଏହି ବହି ସଂପର୍କରେ... 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଜଣେ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ, 
ସୈନିକ, ସଂସ୍କାରକ ଏବଂ ଆହୁରି 
ଅନେକ କିଛି । ସେ କ'ଣ ଥୁଲେ ତାହା 
ବୁଝିବା ଯେତିକି କଠିନ, ସେ କ'ଣ 
ନଥଲେ ତାହା ବୁଝିବା ଆହୁରି କଷ୍ଟକର । 
ଭାରତ ବର୍ଷକୁ ନେଇ, ଏ ପୃଥବୀକୁ 
ନେଇ ତାଙ୍କର ସ୍ପ୍ନର ଅନ୍ତ ନଥୁଲା ! 
ସେହି ମହାମନୀଷୀଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ସ୍ବପ୍ନକୁ 
ନେଇ ଏ ବହିର କିଛି ଫର୍ଦ ସଂଯୋଜିତ । 
ଆମେ ବରାବର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥୁବା 
ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କର ସମାଧାନର ମନ୍ତ ଭରି 
ରହିଛି ସେ କହିଥ୍ବ। ପ୍ରତ୍ୟେକଟି 
ଶହ୍ଦରେ, ସ୍ବପ୍ନରେ ଓ କାର୍ଯ୍ୟରେ । ଯାହା 
ଆହ୍ଲାଦିନନର ଚିରାଗରେ ଥବା ‘ଜୀନ”ର 
ଶଳ୍ତିଠାରୁ ଅଧୁକ ଶକ୍ତିଶାଳୀ । କିଛି 
ପାଇବାର ବ୍ୟାକୁଳତା, ନିଜକୁ ଦେବାର 
ଉନ୍ନା।ଦତ।, ସମସ୍ତଙ୍କୁ ସାଥୀ କରି 
ଚାଲିବାର ଆଶା ଓ ଆଶଙ୍କାରେ ଭରା 
ଏ ବହି । ଏହା ମଧ୍ଯ ବର୍ରମାନରୁ କିଛି 
ପାଦ ପଛକୁ ଯାଇ ଅନେକ ପ୍ରତ୍ୟୟ, 
ପ୍ରତିଶ୍ରତି ଓ ପ୍ରେରଣା ନେଇ 
ଫେରିଆସେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଠାରୁ 
- ଆଗାମୀକୁ ଭେଟିବାକୁ । 
nue 
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ଉତ୍ସର୍ଗ 


ଅତି ତରୁଣ ବୟସରୁ ସାଧୁ ଭାବରେ ଯିଏ ସ୍ଵକୀୟ ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ସମ୍ପନ୍ନ, ଯାହାଙ୍କର ସରଳ, ନିରାଡ଼ମ୍ବର, ନିରାଭିମାନ ବ୍ୟବହାର 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆପଣାର କରେ, ସେହି ତରୁଣ ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ ସ୍ଵାମୀ 
ପ୍ରିୟରୂପାନନ୍ଦ ( ସୁଦର୍ଶନ ମହାରାଜ) ଙ୍କୁ ଏହି ପୁସ୍ତକଟି ସମର୍ପିତ । 


ସୌରୀବଂଧୁ କର 


୨୧ ଅକ୍ଟୋବର ୨୦୦୬ 
କାଳୀପୂଜା 
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ମୁଖବଂଧ 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ମୋ ପାଇଁ ଆଦର୍ଶ ଓ ପ୍ରେରଣାର ଭସ୍ସ | ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦ ଭିତରେ ମନୁଷ୍ୟ ପାଇବ ଶଚ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ, ଶାନ୍ତି ଓ ସହୁଦୟତା |! 
ସେହି କାରଣରୁ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ବାରମ୍ବାର ଲେଖିବାକୁ, ପଢ଼ିବାକୁ ଓ କହିବାକୁ 
ଇଚ୍ଛା ହୁଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଷ ଜାନୁୟାରୀ ୧୨ ତାରିଖ ଜାତୀୟ ଯୁବଦିବସ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଜନ୍ମଦିବସ ଉପଲକ୍ଷେ ତାଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ କିଛି ପ୍ରବନ୍ଧ ଲେଖେ 
ଯାହା ବିଭିନ୍ନ ଖବରକାଗଜରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ | ତାହାକୁ ଏକାଠି କରି ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇଛି “ ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାରଧାରା” ଦ୍ଵିତୀୟ ଖଣ୍ଡ | ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡ ପୂର୍ବରୁ 
ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ଅନେକ ପାଠକୀୟ ଶ୍ରଦ୍ଧାଲାଭ କରିଥିଲା । ଏ ପୁସ୍ତକ ତଦନୁରୂପ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ପାଇବ ବୋଲି ଆଶା କରେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ସମ୍ପର୍କରେ କହିବାକୁ ଯାଇ କହିଥିଲେ, “ ମୋର 
ଆଦର୍ଶକୁ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଶବ୍ଦ ମଧ୍ୟରେ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି, 
“ ମାନବ ସମାଜକୁ ସେମାନଙ୍କର ଦେବତୃ ସମ୍ପର୍କରେ ଶିକ୍ଷା ଦେବା, ଏବଂ ତାହାକୁ 
କିପରି ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂର୍ଭରେ ପରିପ୍ରକାଶ କରିବା । ” 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ବାକ୍ୟ ଏକ ମହାବାକ୍ୟ କାରଣ ଏହା ମଧ୍ଯରେ ସେ 
ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନାକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାକୁ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଛନ୍ତି | ସେ ଚାହିଁଛନ୍ତି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟକରୁ ବହୁଲୋକର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ, ବହୁଲୋକର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ । 
ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରେମରେ ମନୁଷ୍ୟ ପାଗଳ ହେଉ କିନ୍ତୁ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ ହୋଇ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତାଙ୍କୁ ଭାରତ ମାତାର ସେବା କରିବା ପାଇଁ 
ଭାରତମାତା ନିକଟରେ ସମର୍ପଣ କରିଥିଲେ । ସେ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଗୋଟିଏ 
ପତ୍ରରେ ଲେଖିଥୂଲେ, “ ହାତୀର ଦାନ୍ତ ବାହାରକୁ ବାହାରି ଯିବା ପରେ 
କେବେହେଲେ ଭିତରକୁ ପଶିଯାଏ ନାହିଁ । ସେହିପରି ମନୁଷ୍ଯର ଶବ୍ଦ ଥରେ 
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ଉଚ୍ଚାରିତ ହେଲେ ତାହା ପଛକୁ ଫେରିବ ନାହିଁ । ମୁଁ ତୁମ ନିକଟରେ ଶପଥ କରି 
କହୁଛି ମୁଁ ତୁମ ନିକଟରେ ମୂତ୍ୟୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୂୃଜଭାବରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ରହିବି ।” 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏ ଆଶ୍ଵାସନା କେବଳ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତାଙ୍କୁ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି 
ବରଂ ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶକୁ ଧରି ଚାଲିବେ, ତାଙ୍କ ସହିତ ରହିବାର ଏ 
ହେଉଛି ନିର୍ଭର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି । 

ସେହି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚ଼ାର ଧାରା, ଦ୍ଵିତୀୟ ଖଣ୍ଡର ବିଷୟ 
ବସ୍ତୁକୁ ପାଠକମାନେ ବିଚ଼ାର କରିବେ ବୋଲି ମୋର ଆଶା । 

ବହିଟିଏ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲେ ବହୁ ଲୋକଙ୍କୁ କୃତଜ୍ଞତା ଜଣାଇବାର ଏକ 
ପରମ୍ପରା ଗଡ଼ି ଚାଲିଛି | ମୁଁ ସେହି ପରମ୍ପରାକୁ ଭାଟି କେବଳ ଏତିକି କହିବି ଯେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର ଗଭୀର ଭକ୍ତି ରୂପକ ସୁମନକୁ ଅର୍ପଣ କରୁଛି ଯାହାଙ୍କ 
ନିର୍ଦେଶରେ ଏ ବହି ଲେଖିବା ଓ ପ୍ରକାଶ ହେବା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିଛି । 


କାଳୀପୂଜା ସୌରୀବଂଧୁ କର 
୨୧ ଅକ୍ଟୋବର ୨୦୦୬ 
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ସୂଚୀପତ୍ର 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସମନ୍ଵୟ ଭାବ ୭ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଭାରତ ଭ୍ରମଣ ୧୧ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା ୧୪ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମାର୍କ୍ଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଧର୍ମ ୧୯ 
ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମାକ ୨୪ 
ମାନବ ମୁକ୍ତି, ପ୍ରଗତି, ମୈତ୍ରୀ ଓ ଶାନ୍ତିର ମହାନ୍‌ 

ପ୍ରଫେଟ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୩୧ 
ମଣିଷର ସେବାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜା ହୁଏ ୩୬ 
ଭାରତର ପଥପ୍ରାନ୍ତେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୪୦ 
ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୪୬ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଓ ବେଦାନ୍ତ ଆନ୍ଦୋଳନ ୫୧ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମନୂଷ୍ୟ ଗଠନ ୫୪ 
ସାହସୀ ହେବାକୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିଖିଲେ ୫୮ 
ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଠାରୁ ପାଇଥିବା ସମ୍ପତି ୬9 
ଧର୍ମ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୬୬ 
ଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୭୧ 
ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦର ନୂତନ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୭୫ 
ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ୭୮ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା ୮୪ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀ ୯୦ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା ୯୫ 
ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀ“ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ୧୦୦ 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ ୧୧୩ 
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ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସମନ୍ସୟ ଭାବ 


୧୮୯୩ ମସିହା ସେପ୍ଟେମ୍ବର ମାସରେ ଚିକାଗୋଠାରେ ସ୍ବାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ ଧର୍ମ ମହା ସଞ୍ମେଳନରେ ଭାଷଣ ଦେଇଥିଲେ | ଏହା ଥିଲା ଏକ 
ଵତିହାସିକ ଭାଷଣ | ଏହି ଦୀର୍ଘ ୧୦୭ ବର୍ଷ ଭିତରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ବିଜ୍ଞାନର 
ଅପୂର୍ବ ସହାୟତା ଫଳରେ ବହୁ ଉନ୍ନତି ଘଟିଛି । ଦୂର କ୍ରମଶଃ ନିକଟ ହୋଇଯାଇଛି 
ଏବଂ ସବୁକିଛି ବିଶ୍ଵ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ମପାଯାଉଛି । କିନ୍ତୁ ଏହା ସର୍ତେ ମଣିଷ 
କ୍ରମଶଃ ଦୂରକୁ ଦୂରକୁ ଚାଲିଯାଉଛି । ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ 
ହେବା ପରିବର୍ଚେ, ବିଛେଦ ଅଧ୍ୟକ ଘନୀଭୂତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ସମସ୍ତେ 
ଆଶା କରିଥିଲେ ଯେ ବିଜ୍ଞାନ ସଂହତି ଓ ସମନ୍ଟୟ ସ୍ଥାପନରେ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ 
ହେବ ଏବଂ ଏହି ପୃଥିବୀକୁ ସ୍ଵର୍ଗରେ ପରିଣତ କରିଦେବ, କିନୁ ତାହା ହେଉନାହିଁ । 

ସାଧାରଣ ଭାବେ ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସାଧାରଣ ନିୟମ 
ଥିଲା ଭଲପାଇବା | ଏଇ ଭଲ ପାଇବାର ଏକ ନିଚ୍ଛକ ନିଦର୍ଶନ ଯୌଥ ପରିବାର । 
ବର୍ଭମାନ ସବୁଠୁ ଯୌଥ ପରିବାର ଭାଟଙ୍ଗିଯିବାରେ ଲାଗିଛି । ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ 
ଭ୍ରାତୃତ୍ଵର ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ ଏବଂ ସମସ୍ତେ ଏକୁଟିଆ ରହିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ବା ଭଲ 
ପାଉଛନ୍ତି । ଫଳରେ କାହାରି ସୁରକ୍ଷା ନାହିଁ । ଯୌଥ ପରିବାର ମଧ୍ଯରେ ମନୁଷ୍ୟ 
ନ ରହିବା ଫଳରେ, ମନୁଷ୍ୟ ସଦାସର୍ବଦା ଭୟ, ଶଙ୍କା ଓ ଉଦ୍‌ବିଗ୍ଧ ଭାବରେ 
ସମୟ କାଟୁଛି । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ଏକ ଛୋଟିଆ କୋଠରୀ ମଧ୍ଯରେ ବାନ୍ଧିକରି 
ରହିବାକୁ ବେଶି ପସନ୍ଦ କରୁଛି । ପରିବାର ସହିତ ସମ୍ପର୍କର ବନ୍ଧନ ତୁଟିଯିବା 
ଦ୍ଵାରା, ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ୟ ସଂହତି ରହୁନାହିଁ । ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସଂହତି 
ନ ରହିବା ଫଳରେ ତାହାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ୁଛି ଜାତୀୟଜୀବନ ଉପରେ । ଭାରତର 
ସବୁ ଅଞ୍ଚଳର ଲୋକେ ମୁକ୍ତ ରହିବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ସେମାନେ 
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ଦାବି କରୁଛନ୍ତି । ଏହି ଦାବି ହାସଲ ପାଇଁ ହିଂସାମାର୍ଗକୁ ମଧ୍ଯ ଆପଣାର କରି 
ନେଉଛନ୍ତି | ଭାରତରେ କେବଳ ଏହା ଘଟୁଛି ତାହା ନୁହେଁ, ବରଂ ଏହା ସମଗ୍ର 
ପୂଥିବୀରେ ବା ବିଶ୍ବରେ ଘଟୁଛି । ଏ ସମସ୍ୟା ଏତେ ବ୍ୟାପକ ଯେ ଏହା ବର୍ଭମାନ 
ବିଶ୍ଵ ସମସ୍ୟା ଭାବରେ ଦେଖାଦେଇଛି । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଧର୍ମ ମହା-ସମ୍ଭେଳନରେ 
ଭାଷଣ ଦେଇ ସଂହତି ଓ ସମନ୍ଵୟ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥିଲେ, ଏହି ସମୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଦୁଇଟି ମହାଯୁଦ୍ଧ ଘଟିଯାଇ, ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଧ୍ଵଂସ ମୁଖକୁ 
ନେଇଯାଇଛି । ବିଜ୍ଞାନର ଅଭୁତପୂର୍ବ ଆବିଷ୍କାର ଓ ସଫଳତା ହୋଇଛି ଏହି 
ପୃଥିବୀକୁ ସମୂଳେ ଧ୍ଵଂସ କରିବା । ଏହାକୁ ସ୍ଵର୍ଗରେ ପରିଣତ କରା ନ ଯାଇ, 
ନର୍କରେ ପରିଣତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା ଚାଲିଛି | 

କାହିଁକି ଏପରି ସବୁ ଘଟୁଛି ? ଏହାର କାରଣ ହେଉଛି ମଣିଷ । ମଣିଷ 
ଏ ପ୍ରକୃତିକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଛି ଏବଂ ପୃଥିବୀରେ ନିଜର ଏକଛତ୍ର ରାଜତ୍ଵ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଇଛା କରୁଛି । ସେ ପୂଥବୀ ଓ ବିଶ୍ବ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ ନିଜ ଅକ୍ତିଆରକୁ 
ଆଣିବାକୁ ଚାହୁଁଥିବା ବେଳେ, ତା'ର ପ୍ରକୃତି କ'ଣ, ତାହା ସେ ନିଜେ ଜାଣିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା କରୁନାହିଁ । କେଉଁମାନେ ତାକୁ ନିୟନ୍ତିତ କରୁଛନ୍ତି ତାକୁ ମଧ୍ଯ ବୁଝୁ ନାହିଁ । 
ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ନିଜେ ଜାଣିପାରୁନି ଅଥଚ ପ୍ରକୃତିକୁ ଜାଣିବାରେ ତା”ର ଜ୍ଞାନ 
ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । ବିକାଶ ଏକ ପାଖିଆ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଏହି ଏକପାଖିଆ 
ବିକାଶ ହିଁ ଆମ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଧ୍ଵଂସର କାରଣ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
କହିଥିଲେ, “ ଆମେ ଚାହୁଁ ସମନ୍ୟ, ଏକପାଖିଆ ବିକାଶ ନୁହେଁ । ” 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ସମନ୍୍‌ୟ ଏବେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵପ୍ନ ହୋଇ ରହିଛି । ମନୁଷ୍ୟ 
ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ଯେ ଚେଷ୍ଟା ନ କରିଛି, ତାହା କହାଯାଇ ନ ପାରେ | ପ୍ରଥମେ ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା ପ୍ରଥମ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ପରେ ଲିଗ୍‌ ଅଫ୍‌ ନେସନ୍‌ସ ଏବଂ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ 
ୟୁନାଇଟେଡ଼ ନେସନ୍‌ସ ବା ଜାତିସଂଘ । କିନ୍ତୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର କଥା ଯେ, ଏହା 
ସତ୍ତ୍ଵେ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନେ ଯେପରି ପୃଥକ୍‌ ରହିଥିଲେ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପୂଥକ ମଧ୍ଯ 
ରହିଗଲେ । କେବଳ ନିଜ ନିଜ ମଧ୍ଯରେ ସୃଷ୍ଟି କରିଚ଼ାଲିଲେ ଗଠବନ୍ଧନ | ଅବଶ୍ୟ 
ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ଵଯୁବ ପରେ ଆଉ ବଡ଼ ଯୁଦ୍ଧ କିଛି ହୋଇନାହିଁ କିନ୍ତୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର 


ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା 
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ର 
ହି ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସମନ୍ସୟ ଭାବ 
“¢ A 


ମଧ୍ଯରେ ସଂଘର୍ଷ, ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି । ୟୁରୋପ, ଏସିଆ, ଆଫ୍ରିକା ଇତ୍ଯାଦିରେ 
ଥିବା ଦେଶମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଂଘର୍ଷରେ ମଣିଷ ହୋଇଛି କେବଳ ନୀରବବଦ୍ଧଷ୍ଟା । 
ସେ କିଛି କରିପାରୁ ନାହିଁ । କେବଳ ଅସହାୟ ଦର୍ଶକ । 

ଧର୍ମ ମହାସମ୍ଷେଳନରେ ଭାଷଣ ଦେବାବେଳେ ସେ ନିଜକୁ ' ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ 
ହିଁ ସୀମାବଦ୍ଧ ରଖିଥିଲେ ଯଦିଓ ସମନ୍ବୟ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଚ଼ାର ଓ ଭାବକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିଥିଲେ । କିନୁ ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହା ସମ୍େଳନରେ ଭାଷଣ ଦେବାବେଳେ 
ସେ ଥଲେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ଏବଂ ସେହି ଧର୍ମଭାବର ମାଧ୍ୟମରେ ଜୀବନର 
ସମସ୍ତ ବିଭାଗକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରିଥିଲେ ! ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ଜୀବନ 
ହିଁ ଧର୍ମ ଏବଂ ଆମର ସାମଗ୍ରିକ ସତ୍ତାର ସମନ୍ଵୟ ପାଇଁ ସେ ଆହ୍ଵାନ କରିଥୁଲେ | 
ଯଦି ସମନ୍ବୟ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ହୁଏ ଏବଂ ବାସ୍ତବତାରେ ତାକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ 
କରିବାକୁ ହୁଏ, ତେବେ ମନୁଷ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟମଧ୍ୟରେ ମନୁଷ୍ୟ, ପ୍ରକୃତି ଏବଂ ବିଶ୍ବ 
ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଵୟ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ହେବ । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ସମନ୍ଵୟର ଭାବଟିକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିବାକୁ ଯାଇ 
କହିଥୁଲେ, “ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମର ସାର ଗ୍ରହଣ କରି ପୁଷ୍ଟିଲାଭ କରିବ, 
ସ୍ଵୀୟ ବିଶେଷତ୍ଵ ବଜାୟ ରଖି ନିଜର ପ୍ରକୃତି ଅନୁଯାୟୀ ବର୍ବିତ ହେବ ।” ଏହି 
ସ୍ଵୀୟ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି, ସ୍ବଧର୍ମ । ନିଜ ଧର୍ମର ବିଶେଷତ୍ଵକୁ ରଖିବା ସହିତ 
ଅନ୍ୟ ଧର୍ମ ପ୍ରତି ସମୁଚିତ ଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ତାହାର ସାରକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିବା 
ଭଚ଼ିତ । ମନୁଷ୍ୟ କିନ୍ଧୁ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ସାଧନ କରିବା ପାଇଁ ଏହି ଧର୍ମ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସତ୍ୟଟିକୁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଭୁଲିଯାଉଛି | ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ବାରମ୍ବାର ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଏହି କଥାଟି ଚେତାଇ ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି | “ ମନୁଷ୍ୟ ହେଉଛି ଦେବତ୍ଵ" , 
ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ରଷ୍ଟାର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସୃଷ୍ଟିଃ କାରଣ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ କେବଳ ସ୍ଵାଧାନତା ଲାଭ 
କରିପାରେ । ମନୂଷ୍ୟ ହିଁ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଟ ଇତ୍ଯାଦି କହି 
ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି | ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଚିନ୍ତାରେ ଓ 
ବିଚାରରେ କେବଳ ମନୁଷ୍ୟ, ମନୁଷ୍ଯ ହିଁ ଆସିଛନ୍ତି । କାରଣ ସେ ଅନୁଭବ 
କରିଥିଲେ ଏବଂ ଜାଣିଥିଲେ ଯେ ସମନ୍ବୟର ମୂଳ ଚାବିକାଠିଟି ମନୁଷ୍ୟ ପାଖରେ 
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ହିଁ ରହିଛି । ଆମେ ଯଦି ପରସ୍ପର ଭିତରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଅସଂହତି ପାର୍ଥକ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି 
ଦେଖୁଛୁ, ତେବେ ତାହାର ମୂଳ ଉତ୍ସ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯ ତାହାର ନିଜ ପ୍ରକୃତି 
ସମ୍ପର୍କରେ ଅବଗତ ନାହିଁ । ସେ ନିଜକୁ ନିଜେ ଜାଣୁନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ସମ୍ପର୍କରେ 
ନିଜେ ଅଜ୍ଞ | 

ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ସେହି ସ୍ଵାର୍ଥପରତାର ଖୋଳପାଟିକୁ ଭାଟର୍ଗିବାକୁ 
ହେଲେ, ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ଦେବତ୍ଵକୁ ଉଜ୍ଜୀବିତ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ 
ତାହା ହିଁ ଧର୍ମ । ଧର୍ମ ଚିରାଚରିତ ପ୍ରଥା, ପରମ୍ପରା ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ନୁହେଁ । 
ସ୍ଵାମୀଜୀ “ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଦେବତ୍ବକୁ ପରିପ୍ରକାଶ? ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେବାବେଳେ “ ଶିକ୍ଷା ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ପୂର୍ଣ୍ତତାର ପରିପ୍ରକାଶ ବୋଲି 
କହିଛନ୍ତି ଅର୍ଥାତ୍‌ ପୂର୍ଵତା ଓ ଦେବତ୍ଵ ହିଁ ଆମର ଏକତ୍ଵ ଓ ସମନ୍ଵୟ କରିବାର 
ମାଧ୍ଯମ | 
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ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଦୀର୍ଘ ୫ ବର୍ଷ କାଳ ଭାରତ ବୁଲିଥିଲେ । ୧୮୮୮ 
ମସିହାରୁ ୧୮ ୯୩ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତ ଭ୍ରମଣ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜ ପ୍ରତି ବାର୍ରା ଉପରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥିଲା | ତାଙ୍କ 
ଜୀବନକୁ ଗଠନ କରିବାରେ ଯେଉଁ ତିନିଗୋଟି ଘଟଣାକୁ ବିଚାରକୁ ନିଆଯାଏ, 
ସେଥରୁ ଅନ୍ୟତମ ହେଉଛି ତାଙ୍କ ଭାରତ ଭ୍ରମଣ । ପ୍ରଥମ ଘଟଣାଟି ହେଉଛି 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ସଂସ୍କୃତ ଓ ଇଂରାଜୀରେ ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ ଥବାହେତୁ ସେ ଭାରତର 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ସଂସ୍କୃତି ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ପର୍କରେ ଉଚ୍ଚକୋଟୀର ଅବଧାରଣା 
କରିପାରିଥିଲେ । ଦ୍ଵିତୀୟ ଘଟଣାଟି ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ ତାଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ । 
ଯାହାଙ୍କର ଜୀବନ ଭାରତୀୟ ଶାସ୍ତ୍ରଗୁଡଢ଼ିକ ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା କରୁଥିବା ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟର 
ଉ୍ବଳତମ ରୂପ । ଏବଂ ତୃତୀୟ ଘଟଣାଟି ହେଉଛି ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଭାରତ 
ପରିଭ୍ରମଣ ଯାହା ତାଙ୍କୁ ଭାରତ ଓ ତାହାର ଲୋକମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ସମ୍ପୃଣ୍ଠ 
ପରିଚିତ କରାଇ ପାରିଥିଲା | 

ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ ସମୟରେ ନରେନ୍ଦ୍ର ( ବିବେକାନନ୍ଦ) 
ଚାହିଁଥିଲେ ନିର୍ବିକଳ୍ ସମାଧୂ କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ଚାହିଁଥିଲେ ନରେନ୍ଦ୍ର ଏକ ବିରାଟ 
ବଟବୃକ୍ଷ ହେବ, ଯାହାର ସୁଶୀତଳ ଛାଇ ତଳେ ବହୁଲୋକ ଆଶ୍ରା ନେବେ ¦ ସେ 
ମଧ୍ଯ ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ କହିଥିଲେ, “ ଲୋରେନ; ମୁଁ ତୁମ ତତ୍ବାବଧାନରେ ଏହି ତରୁଣ 
ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଯାଉଛି । ତୁମେ ସେମାନଙ୍କୁ ଗଭୀର ଭାବେ ଭଲପାଅ । 
ଦେଖିବ ସେମାନେ ଯେପରି ଘରକୁ ନ ଯାଆନ୍ତି ବରଂ ଏକାଠି ରହି ଅତି ଆନନ୍ଦର 
ସହିତ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଜୀବନ ବିତାନ୍ତି । ” 

ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ମହାସମାଧୂ ପରେ, ନରେନ୍‌ ତାଙ୍କର ଗୁରୁଭାଇମାନଙ୍କୁ 
ଏକାଠି କରି ବରାହନଗର ମଠଠାରେ ଗଭୀର ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ସାଧନା କରିବା ସହିତ 


ee 
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' ତ୍ୟାଗ” ଭାବନାକୁ ଜଳାଇ ରଖିବାରେ ଯତ୍କଶୀଳ ଥା'ନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଏହା କ'ଣ 
କେବଳ ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ? ତାଙ୍କ ଗୁରୁ ଯେଉଁ ଦାୟିତ୍ଵ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଦେଇ 
ଯାଇଥିଲେ, ତାହାକୁ କିପରି ସେ ପାଳନ କରିବେ ? କେଉଁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନରେନ୍‌ 
ତାଙ୍କ ଛାଇତଳେ ଆଶ୍ରାଦେବେ ବୋଲି ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଗଲେ ? 
ସେ କ'ଣ ଜଗତକୁ ଶିକ୍ଷାଦେବେ ବୋଲି ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇଗଲେ ? 
ସେ କ'ଣ ଜଗତକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେବେ ବୋଲି ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ କହିଗଲେ ? ତାଙ୍କ 
ଚାରିକଡ଼ରେ ରହୁଥିବା ଅସଂଖ୍ୟ ଲୋକମାନେ କ'ଣ ଶିକ୍ଷା କରିବେ- ଧର୍ମ ? 
ଦର୍ଶନ ? କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ କିଛି ? ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ଯେଉଁ ଦାୟିତ୍ଵ ଦେଇ ଯାଇଥିଲେ, 
ତାହା ପରିଷ୍କାର ଭାବରେ କହି ନ ଥିଲେ କ”ଣ କରିବାକୁ, କିପରି କରିବାକୁ 
ହେବ, କାହା ପାଇଁ କରିବାକୁ ହେବ, ତାହା ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ କହି ନ ଥିଲେ ଅର୍ଥାତ୍‌ 
ସେମାନେ ନିଜେ ବୁଝନ୍ତୁ ନିଜ ନିଜର ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ, ବୋଲି ସେ ଚାହିଁଥିଲେ । 
ନିଜର ଅନୁଭୂତି ଓ ଅନୁଭବ ହିଁ ସବୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶିକ୍ଷକ ଏବଂ ଏହା ଏହି ତରୁଣ 
ଶିଷ୍ୟମାନେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରନ୍ତୁ, ଏହା ହିଁ ଥଲା ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଯୋଜନା । 
ବରାହନଗର ମଠଠାରେ ନରେନ୍ଦ୍ର ଗୁରୁଭାଇମାନଙ୍କୁ ଧ୍ୟାନ, ଜପ, ପ୍ରାର୍ଥନା, ସଙ୍ଗାତ, 
ଶାସ୍ତ୍ର ଅଧ୍ୟୟନ, ଦର୍ଶନ, ବ୍ୟାକରଣ, ଇତିହାସ, ସଂସ୍କୃତି, ଶିକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ 
ବିଷୟରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଓ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଉଥିଲେ ଓ ନିଜେ ମଧ୍ଯ 
ଶିକ୍ଷା କରୁଥିଲେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସବୁବେଳେ ଗୋଟିଏ କଥା 
ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଟି କରୁଥିଲା | ତାହା ହେଉଛି ବୁଲି ବୁଲି ଜୀବନ କଟାଇବା ପାଇଁ 
ଆଗ୍ରହ | କାରଣ ବୁଲା ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ଓ ବହମାନ ପାଣି ଆଦୌ ଅପବିତ୍ର ହୁଏ ନାହିଁ । 

୧୮୮୮ ମସିହାରେ ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ପ୍ରଥମ ଭ୍ରମଣରେ ବାହାରିଲେ । ସେ 
ବାରାଣସୀ, ଲକ୍ଷ୍ନୌ, ଆଗ୍ରା, ବୃନ୍ଦାବନ, ହଥରସ୍‌ ଏବଂ ହୃଷିକେଶ ଇତ୍ୟାଦି ବୁଲି 
ଦେଖିବା ବେଳେ ବାରାଣସୀରେ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସାଧୁ ତ୍ରୈଲଙ୍ଗ ସ୍ଵାମୀ, ଭାସ୍ଟରାନନ୍ଦ ଓ 
ବିଶିଷ୍ଟ ସଂସ୍କୃତ ବିଦ୍ଵାନ ଶ୍ରୀ ପ୍ରେମ ଦାସ ମିତ୍ରଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କରିଥିଲେ ¦ ହଥରସ୍ଠାରେ 
ସେ ରେଳ ଷ୍ଟେସନର ଷ୍ଷେସନ ମାଷ୍ଟର ଶ୍ରୀ ଶରତଚନ୍ଦ୍ର ଗୁପ୍ତଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ | ସେଠାରେ ସେ ନିଜର ଶିଷ୍ୟକୁ କହିଥିଲେ, “ମୋର ଏକ 
ବିରାଟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପୂରଣ କରିବାକୁ ରହିଛି । ମୋତେ ମୋର ଗୁରୁଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ନିର୍ଦେଶ ରହିଛି । ଏହା ମୋର ମାତୃଭୂମିର ପୁନର୍ଜାଗରଣ କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ 
କମ୍‌ ନୁହେଁ । ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଭାବ ରସାତଳଗାମୀ ଏବଂ ସମଗ୍ର ଭୂମି ହା ଅନ୍ଧ ଟିକ୍ରାର 
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କରୁଛି । ଭାରତ ଉଠିବ ଏବଂ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ନିଜର ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଶକ୍ତି ବଳରେ 
ଜୟ କରିବ ।' ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ କ୍ରମଶଃ ପରିଷ୍କାର 
ହେବାକୁ ଲାଗିଥିଲା ଏବଂ ସେ ଯେ ଭାରତର ପୁନର୍ଜାଗରଣ କରିବା ସହିତ 
ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଭାବକୁ ବିଛୁରିତ କରିବେ ଏହା ସ୍ପଷ୍ଟ ବୂଝି ପାରିଥିଲେ । 
ହଥରସ୍ଠାରୁ ହୃଷିକେଶ ଯାଇ ସେଠାରେ ଧ୍ୟାନ, ଜପ ଇତ୍ୟାଦି କରିବା ବେଳେ 
ତାଙ୍କ ଶିଷ୍ୟ ସ୍ବାମୀ ସଦାନନ୍ଦ ( ଶରତଚନ୍ଦ୍ର ଗୁପ୍ତ) ଙ୍କର ଦେହ ଖରାପ ହେବାରୁ ସେ 
ବାଧ୍ୟ ହୋଇ ବରାହନଗର ମଠକୁ ଫେରି ଆସିଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଏହି ଉତ୍ତର 
ଭାରତ ଭ୍ରମଣ ସମୟରେ ସେ ଚିରନ୍ତନ ସନାତନ ଭାରତ ବର୍ଷକୁ ଦେଖି ପାରିଲେ 
ଏବଂ ଦେଖିଲେ ବେଦର ଭାରତ, ଆର୍ଯ୍ୟ, ଦ୍ରାବିଡ଼, ମୋଗଲମାନଙ୍କର ଭାରତ । 
ସେ ଭାରତର ବିଭିନ୍ନତା ସର୍ତ, ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଏକତ୍ଵକୁ ଦେଖିଲେ ଏବଂ ଅନୁଭବ 
କଲେ | ସେ ମଧ୍ୟ ଅନୁଭବ କରିପାରିଲେ ଯେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଅସଂହତି ଭାରତକୁ 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଜୀବନୀ ବାଣୀ ସାହାଯ୍ୟରେ ଏକତ୍ଵ ଓ ସୁସଂହତ କରାଯାଇପାରିବ । 

୧୮୮୯ ମସିହାରେ ବରାହନଗର ମରରୁ ନିଷ୍ପାନ୍ତହେଲେ ସ୍ଵାମୀଜୀ । 
ବୈଦ୍ୟନାଥରୁ ଏଲାହାବାଦ ଦେଇ ଗାଳଜିପୁରଠାରେ ପହଞ୍‌ ବିଖ୍ୟାତ ସାଧୁ ପାଓହରି 
ବାବାଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କଲେ । କିନ୍ତୁ ପୁଣି ଥରେ ବିଶେଷ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ କଲିକତା 
ଫେରି ଆସିବାକୁ ହୋଇଥିଲା | ଜୁଲାଇ ୧୮୯ ୦ରେ ସେ ପୁନଶ୍ଚ ତାଙ୍କର ଯାତ୍ରା 
ଆରମ୍ଭ କଲେ | ବୈଦ୍ୟନାଥ, ବାରାଣସୀ, ଅଯୋଧ୍ୟା ଏବଂ ନୈନିତାଲ ଦେଇ 
ଅଲମୋଡ଼ାରେ ବଦ୍ରିନାଥ ଓ କେଦାରନାଥ ଦେଇ ପହଞ୍ଚଲେ | ଅଲମୋଢ଼ାଠାରୁ 
୧୪ ମାଇଲ୍‌ ଦୂର କାକ୍ରିଘାଟଠାରେ କୋଶି ନଦୀ କୂଳରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଧାନସ୍ଥ 
ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ଏଠାରେ ମନୁଷ୍ୟର ଦେବତୃ ସହିତ ଜୀବ ଓ ଶିବର ଏକତ୍ର 
ସମ୍ପର୍କରେ ଅନୁଭୂତି ଅର୍ଜନ କରିଥଲେ | ସେ ଏଠାରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ବ୍ରହ୍ମା୍ଡକୁ 
କ୍ଷୁଦ୍ର ଅଣୁ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଦେଖି ପାରିଥିଲେ । 

ଏହିପରି ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଅନୁଭୂତି ଓ ଅନୁଭବ ଆହରଣ କରି କରି ଭାରତ 
ସାରା ବୂଲିଥିଲେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ପରିଶେଷରେ ଭାରତର ଶେଷ ଶିଳାଖଣ୍ଡ 
କନ୍ୟାକୁ ମାରୀଠରେ ଧ୍ଯାନସ୍ପର ହୋଇ “ ଘନୀଭୂତ ଭାରତ”ରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇଥିଲେ | 
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ଭାରତୀୟ ଯୁବପିଢ଼ି ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଦର୍ଶନ ସମ୍ପର୍କରେ ଅଛ ବହୁତ 
କିଛି ଜାଣିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବହୁଲୋକ ତାଙ୍କୁ ପଢ଼ି ନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଧାରଣା ନାହିଁ । ଏପରିକି ଗାନ୍ଧିଯୁଗ ଓ ତା” ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ରାଜନୈତିକ 
ଲୋକମାନେ ଜାଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିନାହାନ୍ତି । ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଧର୍ମ ଭାରତର 
ପ୍ରାଚୀନ ଇତିହାସ ଓ ଦର୍ଶନ ଉପରେ ଆଧାରିତ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ରାଜନୀତି, 
ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଶିକ୍ଷାକୁ ମଧ୍ଯ ଆବୋରି ନେଇଛି । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ବିଚାର କରୁଥିଲେ ଯେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଗୋଟିଏ ଗୁଣ ବା 
ବିଶେଷତ୍ଵ ରହିଛି । ଏହାକୁ ସେ ' ମିସନ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରୁଥିଲେ | ଭାରତର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଆଧ୍ଧାତ୍ଧିକତା, ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
ବେଳେ ଏବଂ ଏପରିକି ଶାରୀରିକ ସୁଖ ପ୍ରାପ୍ତିବେଳେ ମଧ୍ଯ ଅନାସକ୍ତ ରହିବା । 
କିନ୍ଧୁ ଅନାସକ୍ତ ରହିବା କିମ୍ବା ଆକାଂକ୍ଷା ନ ରଖିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଦୂଇଟି ଉଦାହରଣ ଦେଇଛନ୍ତି ¦ ମାଛି ମହୁ ଖାଇବାକୁ ଭଲ ପାଏ 
ଏବଂ ଖାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ କିନ୍ଧୁ ମହୁ ପିଇବା ସମୟରେ ତା” ଗୋଡ଼ ଯେପରି 
ସେଥରେ ଲାଗି ନ ଯାଏ, ସେଥିପ୍ରତି ସେ ସତତଃ ଜାଗ୍ରତ ଥାଏ ! ମହୁରେ ତା' 
ଗୋଡ଼ ଲାଗିଗଲେ, ତାହା ତା”ର ମୃତ୍ୟୁ ହେବ, ଏହା ସେ ଜାଣେ | ଯେପରି 
ଆମ୍ଭେମାନେ ଟି.ଭି. ଦେଖୁ କିନୁ ଯାହା ଆମେ ଦେଖୁ ଆମେ ସେଥ୍‌ ସହିତ ଆଦୌ 
ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ ହେଉନା | ଏହି ଯେଉଁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ନହେବାର ମୂଳ ଭିତ୍ତି ଅନାସକ୍ତ ହେବା 
ଯାହା ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକତାର ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା | ଏହାବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ପାଇବା 
କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସ୍ଵାର୍ଥସାଧନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ପ୍ରେମ 
କରାଯାଇପାରେ କିନ୍ଧୁ ଏହା କ୍ରମଶଃ ସ୍ଵାର୍ଥପରତାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ବ୍ୟକ୍ତିଗତରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ । 
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୧୯ ୧୭ ମସିହା ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସର କଲିକତା ଅଧ୍ୂବେଶନରେ ଭାଷଣ 
ଦେଇ ମିସେସ୍‌ ଆନିବେଶାନ୍ତ ଭାରତରେ ଅଭ୍ୟୁଦୟ ଘଟିଥିବା ନବଜାଗରଣର 
ଛଅଟି କାରଣ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥଲେ | ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା- (କ) ଏସିଆର 
ନବଉନ୍ତେଷ ( ଖ) ବିଦେଶରେ ବିଦେଶୀ ଶାସକଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚନା (ଗ) 
ଇଂରେଜ ଜାତି ଉପରେ ଥବା ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଉପରୁ ବିଶ୍ଵାସ ହ୍ରାସ (ଘ) ବ୍ୟବସାୟୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀମାନଙ୍କର ନବଉନ୍ନେଷ (ଙ) ମହିଳାମାନଙ୍କର ଜାଗରଣ ( ଚ) ଜନଗଣଙ୍କର 
ନବଜାଗରଣ | ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ଯୋଗଦେଇ 
ଯେପରି ଭାବରେ ଗୋରା ଲୋକମାନଙ୍କର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଉପରେ ଆଘାତ କଲେ, 
ତାହା ଫଳରେ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରାଧାନ୍ୟତା ପ୍ରତି 
ବିଶ୍ଵାସ ଭାଙ୍ଗି ଚୂର୍‌ମାର୍‌ ହୋଇଗଲା ଏବଂ ଭାରତୀୟ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥବା 
ଦାରିଦ୍ର ଓ ଶିକ୍ଷାର ଅଭାବ ସମ୍ପର୍କରେ ଭାରତୀୟମାନେ ସଚେତନ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଲେ । 

ଆନିବେଶାନ୍ତ ଭାରତକୁ ଭଲ ପାଉଥିଲେ ଓ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଏବଂ 
ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଅକୁଣ୍ଠ ପ୍ରେମ ରଖୁଥିଲେ । ସେ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଦେଶ 
ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ଓ ଭଲ ପାଇବାକୁ ପ୍ରଶଂସା କରିବା ସହିତ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟଜଗତର ବସ୍ତୁବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ଦୋଷକୁ ଦେଖାଇଥିବାରୁ ତାହାର ଶତ ପ୍ରଶଂସା ମଧ୍ଯ କରିଥଲେ | 
କାରଣ ସ୍ଵାମୀଜୀ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରେ ଭାଷଣ ଦେଇ ଭାରତରେ ଥିବା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, 
କୁସଂସ୍କାର, ଦ୍ବୈତଭାବନାର ଦୁର୍ବଳତା, ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ବିଷମତାକୁ ଯେପରି 
ନିଶୁର ସତ୍ୟଭାବରେ ପ୍ରକାଶ କଲେ ଏବଂ ବିଭିନ୍ନ ଉଦାହରଣ ଦେଇ ପ୍ରମାଣ 
କଲେ, ତାହାକୁ ଏଡ଼ାଇଯିବା କାହା ପକ୍ଷରେ ସମ୍ଭବ ନଥିଲା | 

ଆନିବେଶାନ୍ତ ଭାରତର ନବଜାଗରଣରେ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ଉନ୍ନେଷ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଯେଉଁ କାରଣ ଦର୍ଶାଇଲେ, ତାହାର ସମ୍ପୂର୍ଣ ଶ୍ରେୟ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର । ୧୯ ୧ ୫ ମସିହା ବେଳକୁ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ‹ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ' 
ଏବଂ “ ବର୍ମାନ ଭାରତ ପୁସ୍ତକ ବହୁଳ ଭାବେ ଯୁବପିଢ଼ି ପଢ଼ିବାକୁ ଆରମ୍ଭ 
କରିଥିଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ଏହା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ନିକଟକୁ କ୍ରମଶଃ 
ବ୍ୟାପି ଚାଲିଥିଲା | ୧୯୯ ୪ ମସିହାରେ “ ଆମେ କ'ଣ ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ” ଶୀର୍ଷକ 
ଏକ ଚିଠିରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଲେଖିଥିଲେ, “ ଆମ୍ଭେମାନେ ସାମାଜିକ ଏକତା ବା 


୧୫ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


pa 
ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା 
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ଅସମାନତା ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରଚାର କରୁନା କିନ୍ତୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ସମାନ ଅଧ୍ବକାର 
ରହିଛି ଯେ, ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିଗରେ ନିଜର ଚିନ୍ତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟରେ ମୁକ୍ତ ।” 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଦର୍ଶନକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେଲେ ଏହି କଥାଟିକୁ ଗୁରୁତ୍ଵର ସହିତ 
ବୁଝିବା ଉଚ଼ିତ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସେହି ଚେତନା ବିଦ୍ୟମାନ ଯାହା 
ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶିତ ହୁଏ । ବିଭିନ୍ନ ଉପାସନା ମାଧ୍ଯମରେ ମନୁଷ୍ଯ ଏହି 
ଚେତନାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରେ । ତେଣୁ ଯଦିଓ ଧର୍ମ ଗୋଟିଏ କିନ୍ତୁ 
ବାସ୍ତବରେ ଧର୍ମ ବିଭିନ୍ନ । ଏହା ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ଏପରିକି ଆର୍ଥକ, ରାଜନୈତିକ ଓ 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆବଶ୍ୟକତାରୁ ଉଦ୍ଭବ ହୋଇପାରେ । 

ବିବେକାନନ୍ଦ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଚେତନାର ମୂଳଭିଭ୍ି ପ୍ରତି 
ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ସ୍ଵାଧୀନ ଚିନ୍ତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଉଥିଲେ । ବାହ୍ୟରୂପ କୌଣସି ଦୃନ୍ଦ୍ର ସୃଷ୍ଟି ନକରୁ ବୋଲି ମତ ଦେଇଥୁଲେ । 
ଆମେ ଏହାକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝି ନପାରିବା ଫଳରେ ସବୁବେଳେ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ 
ଦ୍ଵନ୍ଦ ଓ ସଂଘର୍ଷ ଦେଖାଦେଇ ତା”ର ବିଷମ ପରିଣତି ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ସ୍ଵାମୀଜୀ, 
ତେଣୁ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୀତି ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ମାନି ଚଳିବାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଥିବା 'ବହୁତ୍ଵ ମଧ୍ୟରେ ଏକତୃ'କୁ ମାନିବାକୁ ହବ । 
ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମ, ପ୍ରଥା, ଭାଷା ମଧ୍ଯରେ ବିବିଧତା 
ଥାଇପାରେ ଏବଂ ଏପରିକି ବ୍ୟକ୍ତି ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଗୁଣଗତ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟଗତ ପ୍ରଭେଦ 
ମଧ୍ଯ ରହିପାରେ । କିନ୍ତୁ ଏହା ମଧ୍ଯରେ ରହିଛି ମୌଳିକ ଏକତ୍ଵ ଏବଂ ଏହି ମୌଳିକ 
ଏକତୃକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟରଖି କାର୍ଯ୍ୟକରିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେବା ଉଚ୍ିତ | ଧାର୍ମିକ 
ଓ ରାଜନୈତିକ ମୌଳବାଦୀମାନେ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝି ନପାରି, 
ତାହାକୁ ଭାଙ୍ଗିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତି । ରୁଷୋ ରାଜନୈତିକ ସମାନତା ସମ୍ପର୍କରେ 
କହିଲେ, ଯାହାକୁ ରବସ୍ପିରେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଦ୍ଵାରା 
ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭୟ ସଞ୍ଚାର ହେଲା ¦! ଏହା ଫଳରେ ନେପୋଲିୟନଙ୍କର 
ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଲା | 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବିଚ଼ାର କିନ୍ତୁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରେ । 
ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଥିବା ଅସମାନତାକୁ ଯେତେ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ମଧ୍ଯ ଦୂର କରାଯାଇ 
ନ ପାରେ । ଜଣେ ଅନ୍ଯ ଠାରୁ ବଳଶାଳୀ ହୋଇପାରେ, ଜଣେ ବିତ୍ତବାନ 
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¥ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା 


ହୋଇପାରେ, ଜଣେ ବୁବିମାନ ହୋଇପାରେ, ଜଣେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଦାର ମଣିଷ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇପାରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ । କୌଣସି ଦୁଇଟି 
ମଣିଷ ଏକା ପ୍ରକାର ନୁହନ୍ତି । ରାଷ୍ଟ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ଠିକ ନୂହନ୍ତି । ରାଷ୍ଟ୍ର କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସେଇ ଏକାକଥା । ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟତାକୁ ଦୂର କରାଯାଇପାରେ ଯଦି 
ଉନ୍ନତ ମଣିଷମାନେ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରମାନେ ଅଧ୍ରକ ସୁବିଧା ପାଇବାକୂ ଦାବି ନକରନ୍ତି । 
ଅଧୁକ ବିଶେଷ ସୁବିଧା ପାଇବା ହେଉଛି ମଣିଷ ଜୀବନର ସବୁଠାରୁ ଘୃଣ୍ୟବିଚ଼ାର 
ବୋଲି ସ୍ଵାମୀଜୀ ବିଚ଼ାର କରୁଥିଲେ ଏବଂ ଏହା ଉଭୟ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରେ 
ଭୟଙ୍କର ଭାବରେ ପ୍ରତିଭାତ | ଭାରତରେ ବିଶେଷ ସୁବିଧା ପାଉଥିବା ଲୋକମାନେ 
ଉଚ୍ଚ ଜାତିର ଏବଂ ସେମାନେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ “ ମୋତେ ଛୁଅଁ ନାହିଁ”ରେ ପରିଣତ 
କରି ଦେଇଥିଲେ ବୋଲି ସ୍ଵାମୀଜୀ କ୍ଷୋଭ ପ୍ରକାଶ କରି ' ପୌରୋହିତ୍ୟବାହ'ର 
ତୀବ୍ର ସମାଲୋଚନା କରିଥିଲେ | ସେଥପାଇଁ ସେ କାଳକ୍ରମେ ଭାରତରେ ଶୁଦ୍ର 
ରାଜତ୍ଵ ଅର୍ଥାତ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ରାଜତ୍ଵ ହେବ ବୋଲି ଭବିଷ୍ୟବାଣୀ 
ଶୁଣାଇଥିଲେ | 

ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ବିଶେଷ ସୁବିଧା ଭୋଗକୁ ଅଧକ ଧନ ଏକାଠି 
କରିବାକୁ ବୂଝାଏ । ପ୍ରବଳ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ମାଧ୍ଯମରେ ଧନ ଏକାଠି କରି ଏପରି 
ଏକ ବିତ୍ତବାନ ଶ୍ରେଣୀ ସୃଷ୍ଟି କରିବା, ଯାହା ଫଳରେ ସମାଜରେ ବହୁ ବିଉହୀନ 
ଲୋକ ରହିବେ । ଧନ ପାଇଁ ପ୍ରତିଯୋଗିତା ଅର୍ଥ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ଯୁଦ୍ଧ ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ 
ଏହା ସମାଜରେ ନୈତିକ ଅଧଃପତନକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ସହିତ ବିଶ୍ଵକୁ ଧ୍ଵଂସ ଆଡ଼କୁ 
ଟାଣିନେବ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ତେଣୁ ଚାହୁଁଥିଲେ ଯେ ଅଧ୍ୂକ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ପାଇଁ 
ବ୍ୟବସାୟ ବୁଵ୍ଧି ସମ୍ପନ୍ନ ମଣିଷମାନେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରନ୍ତି, କିନୁ ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
କର୍ଉବ୍ଯୟ ହେଉଛି ଯେ ସମାଜରେ ଥିବା ଅନ୍ୟ ଲୋକମାନଙ୍କର ଆଥ୍ରିକ ସଂଗ୍ରହ 
ଦକ୍ଷତା ରହିବା ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ସମାଜରେ ଯେପରି କେହି ଦାରିଦ୍ର୍ୟରେ ନସଜ୍ୁ 
କିମ୍ବା ଅନାହାରରେ ମୂତ୍ଯୁବରଣ ନକରୁ । କେହି କାହାକୁ ଧନ ସଂଗ୍ରହ କରିବା 
ପାଇଁ ନିଷ୍ପେଷିତ ବା ନିର୍ଯାତିତ ନକରୁ ! ଏଥୁପାଇଁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ 
ଶିକ୍ଷା ସହିତ ଆଧ୍ାତ୍ସିକ ଶିକ୍ଷା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଥିଲେ । ତେଣୁ 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ଚାହୁଁଥିଲେ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନେ ନିଜର ଏକତ୍ଵ ବଜାୟ ରଖିବା ବେଳେ ସେମାନେ 
ଯାହା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତା ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ରଖୁଛି, ସେଥୁପ୍ରତି ବେଶୀ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା 
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ଉଚ୍ିତ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଯଦିଓ ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନର ମୂଳଭିତ୍ତି ବେଦାନ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ, 
କିନ୍ତ ତାଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏତେ ଉଦାର ଥଲା ଯେ, ତାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ବ୍ୟାପକ 
ଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲା ଏବଂ ତାଙ୍କ ସ୍ପଷ୍ଟ ସମାଲୋଚୃନା ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନକୁ 
ଅନ୍ୟମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥିଲେ | ଯେହେତୁ ତାଙ୍କର 
ମାଟି ସହିତ, ଲୋକମାନଙ୍କ ସହିତ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ଥଲା ଏବଂ ସେ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ 
ଛିଡ଼ାହୋଇ ନିଜର ସ୍ପଷ୍ଟ ମତପ୍ରକାଶ କରୁଥିଲେ, ତାଙ୍କର ଦର୍ଶନ ବା ଧର୍ମ ଲୋକଙ୍କର 
ହୃଦୟକୁ ଛୁଉଁଥିଲା | 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ଏବଂ ଜାତୀୟତାବାଦ ପ୍ରତି ଏହି 
ମୌଳିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ ସେ ଅନନ୍ୟ, ଅସାଧାରଣ | ତାହା ବର୍ରମାନ ସମୟର 
ବିଚ଼ାର୍ଯ୍ୟ । ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ, ଅଞ୍ଚଳ, ଭାଷାଭାଷୀ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ଉଦାରବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ଜାତୀୟତାବୋଧ ରହିଲେ ଭାରତର ପ୍ରଗତି ତ୍ବରାନ୍ବିତ ହେବ ଏବଂ 
ଭାରତ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ସଭ୍ୟତାରେ ପରିଗଣିତ ହେବ ! 
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ମାର୍କ୍ଙ୍କର ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ଏକ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବକ୍ତବ୍ୟ ହେଉଛି, “ ଧର୍ମ ହେଉଛି 
ମଣିଷ ସମାଜ ପାଇଁ ଅଫିମ ।” ଅଫିମ ଏକ ନିଶାଦ୍ରବ୍ୟ | ଥରେ ଯେ ଏହାକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରେ, ସହଜରେ ଛାଡ଼ିପାରେ ନାହିଁ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଭର୍ତିଯୋଗ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଲେଖିବା ବେଳେ ଲେଖିଛନ୍ତି, କିଛି ଲୋକଙ୍କ ପାଖରେ ଧର୍ମ ହେଉଛି 
ବୂଵ୍ିବାଦ ସହିତ ଅଫିମ ଖାଇବା । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଜାଣିଥିଲେ ଲୋକଙ୍କ 
ପାଖରେ ଧର୍ମ ଅବଶ୍ୟ ଅଫିମ ପରି; ତଥାପି ସେ ଥଲେ ଅତିମାତ୍ରାରେ ଧାର୍ମିକ 
ବ୍ୟକ୍ତି । 

ମାର୍କ ଙ୍କର ଯେଉଁ ବକ୍ତବ୍ୟଟିକୁ ଆମେ ଉପସ୍ଥାପିତ କଲୁ, ତାହାକୁ ସାଧାରଣ 
ବକ୍ତବ୍ୟ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ ନକରି ତାକୁ ଅଧୁକ ବିଚ଼ାର ଓ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ଉଚିତ | 
ମାର୍କ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ କହିଛନ୍ତି, “ ଧାର୍ମିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପ୍ରକୃତ ଯନ୍ତ୍ରଣାର ପ୍ରକାଶ ଏବଂ 
ବାସ୍ତବିକ ଦୈନ୍ଯର ବିରୋଧ । ଧର୍ମ ହେଉଛି ନିର୍ଯାତିତ ମଣିଷର ଚିକ୍ରାର, 
ହୃଦୟହୀନ ବିଶ୍ବର ହୃଦୟ, ଚିନ୍ତାହୀନ ପରିସ୍ପିତିର ଚିନ୍ତା । ଏହା ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଅଫିମ ।” ସେ ପୁନଶ୍ଚ କହିଛନ୍ତି, “ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏକ ଛଳନାତ୍ସକ ଆନନ୍ଦ 
ଦେଉଥୁବା ଧର୍ମକୁ ପ୍ରକୃତ ଆନନ୍ଦ ପାଇଁ ବିଲୋପ କରିବା ଦରକାର ! ” 

ମାର୍କ୍ଙ୍କର ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଏହି ବିଚାର ମଧ୍ଯରେ ଦୁଇଟି ମୌଳିକ ତର୍ଵ 
ରହିଛି । ପ୍ରଥମଟି ହେଉଛି- ଧର୍ମ ହେଉଛି ମାୟା, ଭ୍ରାନ୍ତି, ଅବାସ୍ତବ ଓ ମିଥ୍ୟା | 
ଏହା ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ନୁହେଁ ଏବଂ ଏହାର କୌଣସି ଭିତିଭୂମି ନାହିଁ । ଏହାକୁ 
ଲୋକମାନେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି କାରଣ ସେମାନେ ଦୁଃଖ ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ 
ନିଶ୍ତେଷିତ ହେଉଥିବାରୁ ଆନନ୍ଦ ପାଇବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । 

ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଚ଼ାରଟି ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଜ୍ଞାନର ବିକାଶ ସହିତ ଧର୍ମର 
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କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ରହିବ ନାହିଁ କାରଣ ଏପରି ଏକ ପରିବେଶ ଓ ପରିସ୍ଥିତି 
ସୃଷ୍ଟି ହେବ ଯେଉଁଠାରେ ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ହେଉଥିବା ନିଯ୍ୟାତନାର ପରିସମାପ୍ତି 
ଘଟିବ ଏବଂ ମନୂଷ୍ୟ ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ଅନୁଭବ କରିପାରିବ । 

ମାର୍କ୍ୃଙ୍କର ଏହି ବିଚ଼ାରକୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । ଏହା 
ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଏବଂ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଅବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଓ ଅଯୌ୍ତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ମଧ୍ୟ ରହିଛି | ବିବେକାନନ୍ଦ ଜାଣିଥିଲେ 
ଯେ କେବଳ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଧର୍ମ ବିଜ୍ଞାନସସ୍ମତ ନୂହେଁ ଏବଂ 
ତାହା ଆଧୁନିକ ମଣିଷର ବିଚ଼ାରକୁ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ସେ କହିଛନ୍ତି, 
“ ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ଯାହାକିଛି ସର୍ବସାଧାରଣରେ କହୁନା କାହିଁକି, ସେ ନିଜ ହୃଦୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଜାଣିଛି ଯେ ସେ ଏହାକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରିବ ନାହିଁ । କୌଣସି ପୁସ୍ତକରେ 
କୌଣସି କଥା ଲେଖାହୋଇଛି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିବା, ତାଙ୍କର ଲୋକମାନେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରିବା, ଏହା ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ପାଖରେ ବିଶ୍ବାସ 
କରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ।” ଏହା କହି ସ୍ଵାମୀଜୀ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି, “ ଧର୍ମକୁ କ'ଣ 
ତର୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜକୁ ପ୍ରମାଣ ଦେବାକୁ ହେବ, ଯେପରି ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରମାଣ ଦିଏ ? 
ଏବଂ ମୋ” ମତରେ ଏହା ହେବା ଉଚ଼ିତ ଏବଂ ଏହା ଯେତେଶୀଘ୍ର ହେବ, ସେତେ 
ଭଲ । ଏହି ଅନୁସନ୍ଧାନ ଫଳରେ ଯଦି ଧର୍ମର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଲୋପ ଘଟେ, ତେବେ 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ, ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୁଲ୍ୟହୀନ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଏବଂ ଏହା ଯେତେଶାଘ୍ର 
ଦୂର ହେବ, ସେତେ ଭଲ ।” 

ଏବଂ ଏହା କହିବା ସହିତ ବିବେକାନନ୍ଦ କହିଛନ୍ତି, “ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵର 
ଆଧୂଭୌତିକ ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରକାଶ କରେ ଯେପରି ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ ବା ଅନ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ 
ବାହ୍ୟ ଜଗତର ସତ୍ୟକୁ ଦେଖାଏ । ରସାୟନ ବିଜ୍ଞାନ ବହି ପଢ଼ିଲେ ଯେପରି 
ପ୍ରକୃତି ସମ୍ପର୍କରେ ଜଣାଯାଏ, ଧର୍ମ ସମର୍କରେ ଜାଣିବାକୁ ହେଲେ ମନ ଓ ହୃଦୟର 
ପୁସ୍ତକକୁ ପଢ଼ିବା ଉଚ୍ିତ । ” 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ପରସ୍ପର ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରି କହିଛନ୍ତି, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଧର୍ମ ପରସ୍ପର ହାତ ମିଳାଇବେ | ଏହା 
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ps 
a ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମାର୍ଦ୍ଧଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଧର୍ମ 
ଭବିଷ୍ୟତର ଧର୍ମ ହେବ... ଏବଂ ଏହା ସବୁ ସମୟ ପାଇଁ ଓ ସବୁ ଲୋକଙ୍କ 
ପାଇଁ । ” ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହା କେବଳ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ପୁନଶ୍ଚ କହିଛନ୍ତି, ““ ଧର୍ମ ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତରରୁ ହିଁ 
ଉପପନ୍ନ ଏହା ବାହାରର କିଛି ହୋଇ ନପାରେ । ମୋର ବିଶ୍ଵାସ, ଧର୍ମଚିନ୍ତା 
ମାନବର ପ୍ରକୃତିଗତ ¦ ଏହା ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵଭାବ ସହିତ ଏପରି ଅଚ୍ଛେଦ୍ୟ ଭାବରେ 
ଜଡ଼ିତ ଯେ, ଯେତେଦିନ ଧରି ସେ ନିଜ ଦେହ ଓ ମନକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରି 
ନପାରିଛି, ଯେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେ ଚିନ୍ତା ଓ ଜୀବନ ତ୍ୟାଗ କରି ନପାରିଛି, 
ସେତେଦିନ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ପକ୍ଷରେ ଧର୍ମକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଅସମ୍ଭବ । ” 

ମାର୍କ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ଯେଉଁ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି, କେଉଁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ସେ 
ସେପ୍ରକାର ମତ ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା ମଧ୍ଯ ବୁଝିବା ଆବଶ୍ୟକ । ମାର୍କ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ 
ସମ୍ପର୍କୀୟ ବିଭିନ୍ନ ଲେଖାରେ ଇହୁଦୀ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ୍‌ ଓ ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । ସେଥୁରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ଅଲୋଚ଼ନା ନାହିଁ । 
ବୌଦ୍ଧଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ମତ ରହିଛି । କିନ୍ଧୁ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ମାର୍କ୍ଙ୍କର 
ବିଚାର, କେତେ ଭାବରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ, ତାହା ବିଚ଼ାର 
କରାଯାଇପାରେ । ମାର୍କ କହିଛନ୍ତି, “ ଧର୍ମ ଇତିହାସ ହେଉଛି ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ 
ବିଚାରର ବିକାଶ ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମର ଇତିହାସ । ଚର୍ଚ୍ଚ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅନ୍ଧ ନିଶୁରତାର 
ସହ ବହୁ ବିଶିଷ୍ଠ ବୈଜ୍ଞାନିକମାନଙ୍କୁ ନିର୍ଯାତିତ କରିଛି, ପୋଡ଼ିମାରିଟି ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ନିଷେଧ କରିଛି ଏବଂ ଏପରିକି ନଷ୍ଟ କରିଛି । ଶତାବ୍ଦୀ 
ଶତାଦ୍ଦୀ ଧରି, ଚ୍ଚ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ଭୂମିକା ପାଳନ କରିଛି ଏବଂ ବିଶ୍ଵର ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବିଚାରଧାରା ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମ କରି ଏବଂ ଗଣତାନ୍ତିକ ଓ ସାମ୍ୟବାଦ ଭିରିକ 
ଆନ୍ଦୋଳକୁ ବିରୋଧ କରିଛି | ” 

ମାର୍କ୍ୃଙ୍କର ଏହି ସମାଲୋଚନା ଯଥାର୍ଥ କିନଧୁ ଭାରତରେ ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନ 
ପରସ୍ପର ମିଳିମିଶି ସହ ବସ୍ଥାନ କରିଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ “ ପରାବିଦ୍ୟା ଓ 
ଅପରାବିଦ୍ୟା” ଭାବରେ ଏହାକୁ କୁହାଯଇଛି | ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ମୂଳ ' ଭୟ ' ନୁହେଁ | 
ଏହାର ମୂଳ ଭାବନା ହେଉଛି ' ପ୍ରେମ ଓ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରିବା | ଭୟଶୂନ୍ୟ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା 


ଭାବରେ ସତ୍ୟକୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା | ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜ ଭିତରେ ଥିବା 
ଅଫୁରନ୍ତ ଶକ୍ତିକୁ ଉଜ୍ୀବିତ କରି ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ ଓ ଆନନ୍ଦ ପାଇବା ହେଉଛି 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉଦେଶ୍ୟ । ତେଣୁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ସଂଘର୍ଷ ନାହିଁ କିମ୍ବା 
ଅସହିଷ୍ଣୁତାର ପ୍ରଶ୍ନ ନାହିଁ । ସେହି ଅନନ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚବା ପାଇଁ ବହୁ 
ମାର୍ଗ ରହିଛି, ଯିଏ ଯେଉଁ ମାର୍ଗରେ ଯାଇପାରେ | ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ 
କଳିବା ଧାର୍ମିକ ଦୃନ୍ଦ୍ରର ପ୍ରଶ୍ରୟ ଦିଏନା । 

ମାର୍କ ଧର୍ମ ସଂଗଠନୀକରଣକୁ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି ଓ ନିନ୍ଦା କରିଛିନ୍ତି । 
ଧର୍ମର ସଂଗଠନୀକରଣ ହେତୁ ପୁରୋହିତବାଦର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି ଏବଂ ଯାହା 
ଫଳରେ ଧର୍ମ ନାମରେ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା କରାଯାଇଛି । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଏହି 
ପୁରୋହିତବାଦକୁ ଗଭୀର ନିନ୍ଦା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଧର୍ମଠାରୁ ଏହାକୁ ଅଲଗା କରି 
ରଖିଛନ୍ତି । ଯେପରି ଧାନରୁ ଚୋପାକୁ ଅଲଗା କରିଦେଲେ ଚାଉଳ ରହେ, ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଧର୍ମକୁ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଦେଖିଛନ୍ତି । ମାର୍କ ଧର୍ମ ସହିତ ପୁରୋହିତବାଦକୁ ଏକାଠି 
କରି ଦେଖିଛନ୍ତି । ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛନ୍ତି, “ ପୁରୋହିତବାଦ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିଶୁର ଓ 
ହୃଦୟ ହୀନ | ଯେଉଁଠୁ ପୁରୋହିତବାଦ ଆରମ୍ଭ ହୁଏ, ସେରଠୁ ଧର୍ମର ଅବକ୍ଷୟ 
ଘଟେ | ଯେତେବେଳେ ଆମେ ସୁବିଧାବାଦକୁ ତ୍ୟାଗ କରିଦେବା, ସେତେବେଳେ 
ହିଁ ଧର୍ମ ଦେଖାଦେବ । ” 

ଭାରତରେ ଧର୍ମ କହିଲେ ଆମେ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ ବଞ୍ଚବା ଉପରେ, 
ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରୁ | ନିଜର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁଭୂତି ନଥାଇ, 
କେବଳ ଦର୍ଶନ ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ କଲେ, ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟକ୍ତି ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ନପାରେ । ଦାର୍ଶନିକମାନେ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି ସମ୍ପନ୍ନ ମଣିଷ ନୁହନ୍ତି | ସେମାନେ 
ପଣ୍ତିତ, ଜ୍ଞାନୀ ଓ ବୁଵିମାନ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବରେ ଅନେକ ତଥ୍ୟ ବଖାଣି ପାରନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି ଧାର୍ମିକ ଅନୁଭୂତି ନଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ଧାର୍ମିକ ବ୍ଯକ୍ତି 
ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ | ଭାରତରେ ଏହି ବିଚ଼ାର ଯୋଗୁଁ ରାମକୃଷ୍ଣ 
ପରମହଂସ, ଚୈତନ୍ୟ, ନାନକ, କବୀର, ତୁକାରାମ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ହିଁ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଏ | 
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ହି ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମାର୍ଚ୍ସଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଧର୍ମ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମାର୍କ୍ୃଙ୍କର ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କୀୟ ବିଚ଼ାରରେ ଭିନ୍ନତା 
ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ, ସେମାନେ ପରସ୍ପର ପରସ୍ପରର ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିରୋଧୀ ନୁହଁନ୍ତି । ମାର୍କ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବାସ୍ତୁବାଦୀ ନୂୁହନ୍ି କିମ୍ବା ବିବେକାନନ୍ଦ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକବାଦୀ ନୁହନ୍ତି । 
ସେମାନେ ପରସ୍ପର ଗୋଟିଏ କଥାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ସହମତ, ତାହା ହେଉଛି ମାନବ 
ଜାତିର କଲ୍ୟାଣ । ଧର୍ମର ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ ଦିଗଟି ହେଉଛି ମାନବ ଜାତିର କଲ୍ୟାଣ । 
ଧର୍ମ ହେଉଛି କରୁଣା, ଦୟା, ପରଦୁଃଖରେ କାତରତା, ପରଦୁଃଖରେ 
ସମବେଦନା । ମାର୍କୃଙ୍କ ବିଚାରରେ ଏକଥା ବେଶ୍‌ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । 
ଏଣୁ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ମାର୍କ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦ ଭିନ୍ନ ମତ, ଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ଭିନ୍ନ ବିଚ଼ାର 
ରଖିଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ଗୋଟିଏ ବିନ୍ଦୁରେ ସେମାନେ ସହମତ ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି 
ମାନବ ଜାତିର କଲ୍ୟାଣ । ମାନବ ଜାତିର କଲ୍ୟାଣ ହିଁ ଧର୍ମ ଏହାକୁ କ'ଣ ଆମେ 
ଅସ୍ବୀକାର କରିପାରିବା ? 
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ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମାର୍ଦ୍ସ 


ବିଶ୍ଵ ଇତିହାସରେ କିଛି ମହାନ୍‌ ପୁରୁଷମାନେ ବିଶ୍ଵକୁ ଦୋହଲାଇ ଦିଅନ୍ତି 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ କେତେକ ବିଶ୍ବକୁ ନୂଆରୂପରେ ତିଆରି କରି ଦିଅନ୍ତି । ବିଶ୍ବକୁ 
ଦୋହଲାଇ ଦେବା ଓ ତିଆରି କରିବାର ଦାୟିତ୍ଵ ସମ୍ପନ୍ନ କରିବାକୁ ଖୁବ୍‌ କମ୍‌ 
ଲୋକ ସଂସାରରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି । ମାର୍କ ତାଙ୍କର ବିଚାରଧାରା ଯୋଗୁଁ 
ସାର୍ବଜନୀନ ହୋଇପାରିଛନ୍ତି ଏବଂ ମାନବିକ ବିକାଶ ଓ ପ୍ରଗତି ମାର୍କ୍ବାଦ ବିଚ଼ାର 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେଉଛି । ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ 
ଯେଉଁ ମାନବିକ ସମ୍ଭେଦନ, ସହନଶୀଳତା ଓ ସହାବସ୍ଥାନର ବାର୍ଉଭାଁ ଘୋଷଣା 
କରିଥିଲେ, ତାହା ବର୍ଭମାନ ସନ୍ତୁଳିତ ଓ ସନ୍ତାପିତ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜର ସ୍ଥିତି ଓ 
ସ୍ଥାୟୀତ୍ଵର ଏକମାତ୍ର ଆବଶ୍ୟକତା ହୋଇ ପଡ଼ିଛି - ଏହାକୁ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ 
ହେବ | ଏ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନୂତନ ସହସ୍ରାବ୍ଦର ପ୍ରଥମ ପାହାଚରେ ଛିଡ଼ା ହେବାବେଳେ ଏ 
ଦୁଇ ମହାନ୍‌ ପ୍ରବକ୍ତାଙ୍କର ବିଚ଼ାରକୁ ଯୁବପିଢ଼ି ବିଚାର କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିଲେ, 
ତାହାମାନବ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶର ପଥକୁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ କରିବ । 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମାର୍କୃଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ଚିନ୍ତାଧାରା କେବଳ ବୌଵିକ 
ଚେତନା ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ । ଏ ଦୁହେଁ ମୌଳିକ ଚିନ୍ତକ ଓ ଦୂରଦୃଷ୍ଟି 
ସମ୍ପନ୍ନ ଯାହାଫଳରେ ଭାରତରେ ବହୁ ବହୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଓ ବିଚାରକୁ ଏମାନେ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଛନ୍ତି । ସମାଜର ପରିବର୍ରନରେ ସେମାନେ ଆଲୋକବରରିକା 
ହୋଇଛନ୍ତି ନିଜ ନିଜ ଢଙ୍ଗରେ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଭାରତର 
ହୃଦୟକୁ ଏତେ ବେଶୀ ଆଛୁନ୍ନ କରିଛି ଯେ ଯେଉଁମାନେ ସାମାଜିକ ଆର୍ଥକ 
ପରିବର୍ଉନରେ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କର ଯୋଗଦାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ସ୍ଵାମାଜୀଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଏ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । 

ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭାରତରେ ମାର୍କ୍ବାଦର ବିଚାର | ମାର୍କ ଓ ମାର୍କ୍ବାଦର 
ବିଚ଼ାର ଦ୍ଵାରା ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ବହୁ ଲୋକ ପ୍ରଭାବିତ ଏବଂ ଏଥିରୁ ମଧ୍ଯ କ୍ୟାଡ଼ର 
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® ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମାର୍ସ 
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ଓ ନେତା ସୃଶ୍ଚି ହୋଇଛନ୍ତି । ଏପରିକି ବିଶିଷ୍ଟ ମାର୍କ ବାଦୀ ନେତା 
କେ.ଦାମୋଦରମନ୍‌ ତାଙ୍କର ' ଭାରତୀୟ ଚିନ୍ତନ’ ଶୀର୍ଷକ ଗବେଷଣାତ୍ସକ 
ରଚୃନାରେ ଲେଖିଛନ୍ତି; ‘ ରଷିଆରେ ସାମ୍ୟବାଦ ପାଇଁ ବିପ୍ଲବ ହେବାର ଦୁଇ 
ଦଶନ୍ଧି ପୂର୍ବରୁ ଏହି ମହାପୁରୁଷ ( ବିବେକାନନ୍ଦ) ଭାରତରେ ସାମ୍ୟବାଦର ସ୍ଲୋଗାନ 
ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ | ଏଥିରେ କୌଣସି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର ନୁହେଁ ଯେ ନୂତନ 
ଯୁଗର ମଣିଷମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅନୁପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ହୋଇଥିଲେ । 
ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଯେ ସର୍ବାଗ୍ରେ ରହିଛନ୍ତି, 
ଏହା ଭାରତରେ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲିଛି । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଏହି ଯେଉଁ 
ନିର୍ଯ୍ୟାସରେ ପହଞ୍ଚଲେ, ତାହା ତାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଅନୁଶୀଳନ ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥଲା | କାରଣ 
ସେ ବେଦାନ୍ତ ସମ୍ପର୍କରେ ଅନବରତ ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲେ | ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ ସମ୍ପର୍କଟେ 
ଚିନ୍ତା କରୁଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ନୂତନ ଭାବକୁ ଗ୍ରହଣ କରି, ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀ ନିକଟଟେ 
ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ରହେ, ସମାଜବାଦ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ ଏବଂ ସବୁପ୍ରକାଚ 
ସାମ୍ୟବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଯୋଗାଏ | 

ଭାରତରେ ବାମପନ୍ତୀ ଚିନ୍ତକମାନେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଭାବନା ଓ 
ବିଚ଼ାରକୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା କଲାବେଳେ ସମାଜବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ରଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କଟ 
ବ୍ୟନ୍ତିତ୍ଵ ଓ ବାର୍ଭାର ପ୍ରଶଂସକ ପାଲଟିଛନ୍ତି । ଚୀନ ଓ ରଷରେ ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ 
୧୨୦ତମ ଜନ୍ମ ଦିବସ ପାଳନ କରାଯାଇଛି ଯେଉଁ ସମୟରେ କାର୍ଲମାର୍କୃଙ୍କଟ 
ମୂତ୍ୟୁ ଶତବାର୍ଷିକୀ ମଧ୍ଯ ପାଳନ କରାଯାଇଥିଲା | ରଷ୍‌ ଲେଖକ ଇ.ପି. ଚେଲିସେତ 
ଓ ଚୀନର ଇତିହାସ ବିଭାଗର ପ୍ରଫେସର ହୁଆଙ୍ଗ ଜିନ ରୁଆନ ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ପ୍ରତି 
ଗଭାର ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ଅର୍ପଣ କରିଛନ୍ତି । ଏପରିକି ହୁଆଙ୍ଗ ଚୀନ ଭାଷାରେ “ ଆଧୁନିକ 
ଭାରତର ଦାର୍ଶନିକ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ” ନାମରେ ଏକ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । 
ସମାଜବାଦୀ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ନୈତିକ ମୁଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି କାରଣ ଏଳ ସମାନତାଭିତ୍୍ତିକ ସମାଜକୁ ତିଷ୍ଠି ରହିବାକୁ ହେଲେ 
ନୈତିକତାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଚ଼ି ଏବଂ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ମାନବତାବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଏହି ଆବଶ୍ଯକତାକୁ ବେଶୀ ଭାବରେ ପୂରଣ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହେଉଛି | 

ଯେଉଁମାନେ ମାର୍କ୍ବବାଦୀ ଦର୍ଶନରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ବା ଯେଉଁମାନେ ସ୍ଵାମୀ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା 


ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ବିଚ଼ାର ପ୍ରତି ଅକୁଣ୍ଠ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଜ୍ଞାପନ କରନ୍ତି, ଏହି ଉଭୟ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ଚିନ୍ତକମାନେ ବର୍ଭମାନର ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ଆଦୌ ଖୁସି ନୃହନ୍ତିୟ ଏବଂ 
ସେମାନେ ଏହାର ପରିବର୍ଭନ ଇଛା କରନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ମୋକ୍ଷ | ଏହା ପ୍ରାଚୀନ ବିଚ଼ାର ଅନୁସାରେ ବ୍ୟକ୍ରିଗତ ଆକାଂକ୍ଷା 
ହେବାବେଳେ, ବର୍ଭମାନର ବିଚାର ହେଉଛି ଏହା ସମଷ୍ଚିଗତ ଲକ୍ଷ୍ୟ ¦ କାରଣ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମଷ୍ଟି ପରସ୍ପର ଯୋଡ଼ି ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । 

ଏପରିକି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଆକାଂକ୍ଷା ପୂରଣ କରିବାକୁ ହେଲେ ଏକ ସୁସ୍ଥ ସାମାଜିକ 
ଓ ରାଜନୈତିକ ଅବସ୍ଥାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି, ଯାହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ସର୍ବନିମ୍ନ 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିପାରୁଥବ । ବର୍ରମାନର ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ 
ଅବସ୍ଥା ଏହାକୁ ଆଦୌ ପୂରଣ କରୁନାହିଁ । ତେଣୁ ଜଣେ ହିନ୍ଦୁ ମନରେ ମୋକ୍ଷ 
ଆକାଂକ୍ଷା ପୂର୍ଣ ନହେବାର ବିଫଳତା ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି ଏବଂ ସେ ମଧ୍ଯ ଏପରି 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ଭନ ଚାହୁଁଛି । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଜଣେ ମାର୍କ୍ବାଦୀ ଗୋଟିଏ 
ଶ୍ରେଣୀହୀନ ସମାଜ ତା'ର ଅନ୍ତିମ ଆଦର୍ଶ ଭାବେ ଚାହୁଁଛ | ଶ୍ରେଣୀହୀନ ସମାଜ 
ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଗୋଟିଏ ସାମ୍ୟବାଦୀ ରାଷ୍ଟ୍ର ହେବ ଯେଉଁଠାରେ ଆଦୌ ଶୋଷଣ 
ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରମକୁ ଶୋଷଣ କରିବା ନ ରହିବା ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ମୁକ୍ତ 
ଭାବରେ ବଞ୍ଚପାରିବ । ମାର୍କ୍ବାଦୀ ମାନେ ଏ ଯେଉଁପ୍ରକାର ରାଷ୍ଟ୍ରର କଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଅତି କଷ୍ଟରେ ଗଠନ କରିଥିଲେ ସେଠାରେ ପୁଞ୍ଜିବାଦର କିଛି ଦୋଷ ତୁଟି 
ଦେଖାଦେଇଛି ! ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ବାସ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ନୈତିକ ଓ ମାନବିକ 
ମୁଲ୍ୟବୋଧ ନଥାଇ କେବଳ ଭୌତିକ ଓ ଆର୍ଥିକତା ଭିଭିରେ ଗଠିତ ସମାଜ ସ୍ମିର 
ଭାବେ ତିଷ୍ଠି ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଉଭୟ ପକ୍ଷରୁ ଚିନ୍ତା କରିବା ଓ ଖୋଜିବା 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ପରସ୍ପରର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରାଯାଇ 
ପାରୁଛି | 

ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଉଭୟ ମାର୍କ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି 
ମାନବିକ ଚିନ୍ତା ରାଜ୍ୟକୁ ଗଭୀର ଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଯାଇଛନ୍ତି । ମାର୍କ ୧୮୧୮ 
ମସିହାରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ୧୯୦୨ରେ ମହା ସମାଧ୍‌ ଲାଭ କରିଥଲେ । 
ସେମାନେ ପରସ୍ମରକୁ ଜାଣି ନଥିଲେ । ବା ପରସ୍ପର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ 
ନଥୁଲେ | କିନ୍ଧୁ ଉଭୟ ମୌଳିକ ଭାବେ ସେ ସମୟର ଅବସ୍ଥା ସମ୍ପର୍କରେ ନିଜ 
ନିଜର ତାବ୍ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ | ଉଭୟଙ୍କର ବିଚାରର ଦିଗ ଭିନ୍ନ 
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ହେଲେ ହେଁ, ସେମାନଙ୍କର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟତା ବିଂଶ ଶତା୍ଦୀକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଏକବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀ ଆଡ଼କୁ ମାଡ଼ି ଚାଲିଛି ଏବଂ ଉଭୟ ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଭାବେ ପରିଚ୍ିତ 
ହେଇଛନ୍ତି ! 

ସେମାନଙ୍କର ଜୀବନ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ସମ୍ୟକ୍‌ ଧାରଣା କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ସେମାନଙ୍କ ସମୟର ସ୍ପିତି ଓ ଅବସ୍ଥା ସମ୍ପର୍କରେ କିଛିଟା ଧାରଣା ହେବା ଉଚ଼ିତ୍‌ । 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସର ଏକ ଘଡ଼ିସନ୍ଧି ସମୟ କାରଣ 
ସେହି ସମୟରେ ପୁଞ୍ଜିବାଦ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ଉଦ୍ୟୋଗୀକରଣ ଓ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜର ଅଗ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶ ଉପରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ଓ 
ଛାପ ପକାଇଥିଲା | ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଥଲା ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ଓ ସର୍ବଗ୍ରାସୀ । ଏ ସମୟ 
ହୋଇଗଲା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଭପରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଗୋରାମାନଙ୍କର ଅକୁଣ୍ଠ ଶାସନ । 
ଧର୍ମ ପରିବର୍ଭନ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ସମ୍ଭସାରଣ ପରସ୍କର ହାତ ଧରାଧରି ହୋଇ 
ଚାଲିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଗଢ଼ି ଉଠିଲା ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦୀ କଲୋନୀ | 
ଉଦ୍ୟୋଗୀକରଣ ଫଳରେ ଏକ ନୂତନ ସର୍ବହରା ଶ୍ରେଣୀ ଜନ୍ମଲାଭ କରିବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କଲେ ଯେଉଁମାନେ ପ୍ରାଚୀନ ସାମନ୍ତବାଦୀ ବ୍ଯବସ୍ଥାକୁ ଭାଙ୍ଗି ଦେଇ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଥାନଚ୍ୟୁତ କଲେ । ସେହି ସମୟରେ ନୂଆ ଧରଣର ଗବେଷକ, 
ଦାର୍ଶନିକ, ଲେଖକ ଜନ୍ମଲାଭ କଲେ ଯାହାଙ୍କଠାରୁ ବିପ୍ଲବ ଓ ବିପ୍ଳବର ବାଣୀ 
ଶୁଣ୍ଠାଗଲା । ଏକ ପୂଥବୀ ଯେଉଁଠି ସଂଘର୍ଷ, ଚାଲେଞ୍ଜ, ଅତ୍ୟାଚ଼ାର, ବିଦ୍ରୋହ ଓ 
ନୂତନତା ଆକାଂକ୍ଷା ପାଇଁ ଚାହିଁ ରହିବା ଲାଗି ରହିଥିଲା, ସେହି ସମୟରେ 
ଜର୍ମାନୀରେ ଜନ୍ନଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ କାର୍ଲମାର୍କ୍ଚ । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଜନ୍ମ ସମୟ ଥିଲ! ଠିକ ଏକ ଆଲୋଡ଼ନର 
ସମୟ । ଭାରତରେ ସାମାଜିକ-ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ, ଧାର୍ମିକ ଓ ମାନସିକ 
ଆଲୋଡ଼ନରେ ସନ୍ତୁଳିତ ହୋଇ ଉଠିଥିଲା । ଭାରତ ବର୍ଷ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ହୁକୂମତ ତଳେ 
ପେଶି ହୋଇ ଓ ନିର୍ଯାତିତ ହୋଇ ଅତି ନିର୍ମମ ଓ ନିଷ୍ର ଭାବେ ଭାରତର ପ୍ରଥମ 
ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ୧ ୮ ୫ ୭ ସିପାହୀ ବିପୁବକୁ ଦଳିମକଚ୍ି ଦମନ କରାଯାଇଥିଲା 
ଓ ସମଗ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ବିଦେଶୀ ପାଦତଳେ ଆଜାନୁଲନ୍ବିତ ହୋଇ ପଡ଼ି ରହିଥିଲା । 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ପରିବର୍କନର ପ୍ରଭାବରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ଭାରତରେ ଏକ ନବଉନ୍ତେଷ 
ଯୁଗର ବାଟ ଖୋଲିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତରେ ଥିଲା ଭୟଙ୍କର ଆଲୋଡ଼ନ । ଏହି 
ଆଲୋଡ଼ିତ ସମୟରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରିଥୁଲେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଯେକି ପରବର୍ରୀ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ଖି 
୯ 


ସମୟରେ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ସଫଳ ପ୍ରତିନିଧ୍ବ ଓ ମୁଖପାତ୍ର ହୋଇଥିଲେ । 
ସେତେବେଳେ ଭାରତବର୍ଷରେ ବଢ଼ି ଚାଲିଥିଲା ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର 
ଆକ୍ରୋଶ ଓ ଆର୍ଥକ ପରାଧୀନତାର ଶୂଙ୍ଖଳରେ ବେଢ଼ିଗ୍ରସ୍ତ ଭାରତୀୟ ଶରୀର, 
ମନ ଓ ଆତ୍କା । ଏକ ନୂତନ ଆହ୍ଵାନ ଓ ଚାଲେଞ୍ଜର ମୁକାବିଲା କରିବାକୁ ଆଗେଇ 
ଆସୁଥିଲେ ନବ୍ୟ ଶିକ୍ଷିତ ବାବୁମାନେ | ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ଭାରତ ମାଟିରୁ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୋପ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଏହାକୁ ରକ୍ଷା କରିପାରିଥୁଲେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ | 

ମାର୍ଚ୍ଚ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଭିନ୍ନ ଦର୍ଶନ ଓ ଚିନ୍ତାଧାରା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇଥିଲେ । ଇହୁଦିମାନଙ୍କର ପରମ୍ପରା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ମାର୍କ୍ଚଙ୍କର 
ପିଲାଦିନ କଟିଥିଲା । ତାଙ୍କର ଦୃନ୍ଦାତ୍ଵକ ବସ୍ତୁବାଦ ଚିନ୍ତାଧାରା ପଛରେ 
ହେଗେଲଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ସୁସ୍ପଷ୍ଠ ବୋଲି ଡକ୍ଟର ରାଧାକ୍ରିଷ୍ଣନ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 
ତାରଉଇନ୍‌ଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ମାର୍କ ଲେଖିଥିଲେ, “ ଢାରଉଇନ୍‌ଙ୍କର ଅନ୍‌ ଅରିଜିନ୍‌ 
ଅଫ୍‌ ଏ ସ୍ବେସିସ୍‌ ବାଇ ମିନ୍ଵ ଅଫ୍‌ ନେଚୂରାଲ ସିଲେକ୍ଟନ” ଖୁବ୍‌ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ 
ପୁସ୍ତକ ଏବଂ ଇତିହାସରେ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ପାଇଁ ଏହା ମୌଳିକ ବିଜ୍ଞାନସମ୍ମତ 
ଭିତ୍ତି ପୁସ୍ତକ । 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବାଲ୍ୟଜୀବନ ଏକ ଉଦାରବାଦୀ ପରିସର 
ମଧ୍ଯଦେଇ ଗତି କରିଛି । ସେ ପ୍ରେସିଡ଼େନ୍ତି କଲେଜରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା ସମୟରେ 
ତାଙ୍କର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦର୍ଶନ ସମ୍ପର୍କରେ ଧାରଣା ହୋଇଛି ଏବଂ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଦୀର୍ଘ ୫ ବର୍ଷର ଅନୁଭୂତି ଓ ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ସେ ଭାରତର ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ 
ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପଦକୁ ଅବଗାହନ କରିବା ସହିତ ତାକୁ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା କରି ଦେଖି 
ପାରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଭାରତକୁ ପରିବ୍ରଜରେ ବୁଲି ସ୍ଵଚରକ୍ଷୁରେ ଭାରତର ଅବସ୍ଥାକୁ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ମାର୍କ ତାଙ୍କର ସାରା ଜୀବନ ଏକ ମହାନ୍‌ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ସାକାର 
କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଚରମ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମଧ୍ୟ ଦେଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ଅମର ଲେଖନୀରୁ ଦି ପଭଟି ଅଫ୍‌ ଫିଲୋସଫି ( ୧୮୪୭), ଦି କମ୍ୟୁନିଷ୍ଠ 
ମାନିଫେଷ୍ୋ ( ୧୮୪୮), ଦି କ୍ରିଟିକ ଅଫ୍‌ ପଲିଟିକାଲ୍‌ ଇକୋନମି ( ୧୮୫୯), 
ଦି ସିଭିଲ ୱାର ଇନ୍‌ ଫ୍ରାନ୍୍‌ ( ୧୮୭ ୦-୭୧ ), ଭେଲ୍ୟୁ, ପ୍ରାଇସ୍‌ ଆଣ୍ଡ ପ୍ରଫିଟ୍‌ 
( ୧୮ ୬୫ ) ଏବଂ ଦାସ୍‌ କ୍ୟାପିଟାଲ ( ୧୮୬୭) ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ଏହାବ୍ୟତୀତ 
ସେ ଅନେକ ପ୍ରବନ୍ଧ ଓ ଲେଖା ମଧ୍ଯ ଲେଖିଯାଇଛନ୍ତି | ମାର୍କ ତାଙ୍କର କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ 
ମାନିଫେଷ୍ୋ ପୁସ୍ତକରେ ଜନଗଣଙ୍କର ଶ୍ରେଣୀ ଚେତନା ଏବଂ ବିପ୍ଳବର ସମୟ 
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® ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମାର୍ଚ 


ନିବାର୍ଯ୍ ଇତ୍ୟାଦିର ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସହିତ ବିଜ୍ଞାନଭିରିକ ଦୃଦଦାତଵକ ବସ୍ତୁବାଦ 
ଏବଂ କୁଶଳତାର ସହିତ ବିପ୍ଲବର ଆବଶ୍ଯକତାକୁ ସମାଜ ପରିବର୍ଭନ ମାଧ୍ଯମ 
ଭାବେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଯାଇଛନ୍ତି । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ଭାଷଣ ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵବନ୍ଦିତ 
କରି ପାରିବା ସହିତ ସମସ୍ତେ ତାଙ୍କୁ ଶୁଣିବାକୁ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଥିଲେ । ସେ 
ଆମେରିକା ଓ ଇଂଲଣ୍ଡରେ ଭାରତର ସନାତନ ଧର୍ମର ଏତିହ୍ୟ, ପରମ୍ପରା ସମ୍ପର୍କରେ 
ସବିଶେଷ ସୂଚନା ଦେବା ସହିତ ଧାର୍ମିକ ସହନଶୀଳତା ଓ ସମନ୍ଵୟ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ମନୁଷ୍ଯ ଜାତିର ସେବା ହିଁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଧର୍ମ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଥିଲେ | ସେ ଭାରତକୁ ଫେରି ଆସି ଭାରତର ଯୁବପିଢ଼ି ମଧ୍ୟରେ ନୂତନ 
ଚେତନା ଓ ନୂତନ ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଠି କରି ମନୁଷ୍ୟର ସେବାରେ ବ୍ରତୀ ହେବାକୁ 
ଆହ୍ଵାନ କରିଥଲେ | ତାଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ଵ ଥଲା ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ 
ଉନ୍ନତି, ୧୯୦ ୨ ଜୁଲାଇ ୪ ତାରିଖରେ ଏହି ମହାନ୍‌ ଦେଶପ୍ରେମୀ ଚିନ୍ତକଙ୍କର 
ମାତ୍ର ୩୯ ବର୍ଷ ବୟସରେ ମହାପ୍ରୟାଣ ଘଟିଥିଲା । 

ମାର୍କ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବିଚ଼ାର ସମ୍ପର୍କରେ ଏହି ସୀମିତ ଲେଖା 
ମାଧ୍ୟମରେ ସବୁକଥା ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ବିଷୟଟି 
ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଅଧକ ଆଲୋଚ୍ିତ ତାହା ହେଉଛି ସମାଜବାଦ ଓ 
ଜାତୀୟତାବାଦ | ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତ ପଦବ୍ର ୨ସମୟରେ ଦେଖିଥିଲେ 
ଶୋଚନୀୟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ପୌରୋହିତ୍ୟବାଦର ଶ୍ୁଙ୍ଖଳା, ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ହୁକୁମତର ଅତ୍ୟାଚ଼ାର 
ଓ ନିର୍ଯାତନା ଏବଂ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କୁ ଶୋଷଣ । ବୋଧହୂଏ ଏହି କାରଣରୁ 
ସେ ସମାଜବାଦ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ଆଲୋକର ରେଖା ଦେଖିବାକୁ ପାଇଥିଲେ । 
ସେ ସମାଜବାଦ ସମ୍ପର୍କରେ କହିଥିଲେ, ମୁଁ ଜଣେ ସାମ୍ୟବାଦୀ, ଏହାର ଅର୍ଥ 
ନୁହେଁ ଯେ ଏହା ଗୋଟିଏ ପୂର୍ଣ ବ୍ଯବସ୍ଥା କିନୁ ମୁଁ ଭାବେ ଯେ କିଛି ନଥୁବା 
ଅପେକ୍ଷା ଅଧଖଣ୍ଡେ ରୁଟି ମଧ୍ଯ ଭଲ | ମନୁଷ୍ୟ ଓ ସମାଜ ସମ୍ପର୍କରେ ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ 
ଥିବାରୁ ସେ ଜାଣିଥିଲେ ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜ ଯେଉଁ ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କର ମୁକାବିଲା 
କରୁଛି, ତାହାର ନିରାକରଣ ପାଇଁ କୌଣସି ସହଜିଆ ବାଟ ନାହିଁ । ଯଦିଓ 
ସମାଜବାଦ ସ୍ବୟଂସମ୍ପୂର୍ଣ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନୁହେଁ, ତଥାପି ତାକୁ ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଇପାରେ 
କାରଣ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତି ସଦାବେଳେ ଦୁଃଖ ଓ ଆନନ୍ଦ ପାଇବା ବଦଳରେ ଏହାକୁ 
ବାଣ୍ଟିଦେଲେ ଅବସ୍ଥା ହୁଏତ ସୁଗମ ହେବ । 
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5? 


A Pe 
ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ଚି 


ସ୍ଵାମୀଜୀ ବିଶ୍ଵାସ ପୋଷଣ କରିଥିଲେ ଯେ ଭାରତରେ ଏପରି ଏକ ସମୟ 
ଆସିବ, ଯେତେବେଳେ ଏଠାରେ ଶୁଦ୍ର ରାଜତ୍ଵ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧାରଣ 
ଶ୍ରମଜୀବୀ ଜନଗଣ ସରକାରର ନେଦୃତ୍ଵ ନେବେ । ଶୂଦ୍ର ରାଜତ୍ଵ ସମ୍ପର୍କରେ 
କହିବା ବେଳେ ସେ କହିଛନ୍ତି, ଏହାର ସକରାତ୍ଵକ ଦିଗଟି ହେଉଛି ଭୌତିକ ସୁଖ 
ସମ୍ପର୍କିତ ସମସ୍ତ ସାଧନ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବଣ୍ଟାଗଲେ ମଧ୍ଯ ସାଂସ୍କୃତିକ ଅବକ୍ଷୟ 
ଘଟିବ । ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଇନ୍ଧନ ଆବଶ୍ୟକ, ସେଇ ଇନ୍ଧନ 
ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବେଦାନ୍ତ ଓ ଅଧ୍ଯାତ୍ମିକତାରୁ ମିଳି ପାରିବ | କାରଣ ବେଦାନ୍ତ 
ମନୁଷ୍ୟର ଦେବତ୍ଵ ଉପରେ ଏବଂ ଏକତ୍ଵ ଉପରେ ଆଧାରିତ | ମନୁଷ୍ୟର ଦେବତ୍ବ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଲେ ତାହା ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ସମାଜ ଏବଂ ସାର୍ବଜନୀନ ମାନବିକ କଲ୍ୟାଣ 
ଦିଗରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ ! ଏହାକୁ କୁହାଯାଏ ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ ବେଦାନ୍ତ ବା ବେଦାନ୍ତିକ 
ସୋସିଆଲିଜମ୍‌ | କିନ୍ତୁ ମାର୍ଚ୍ଚ ଙ୍କର ସାମ୍ୟବାଦ ବିଚ଼ାର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । ମାର୍କ ଶ୍ରେଣୀ 
ସଂଘର୍ଷ, ଧର୍ମରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ, ଶ୍ରେଣୀ୍ଦୀନ ସମାଜ ଇତ୍ୟାଦି ମାଧ୍ୟମ ଦେଇ ସାମ୍ୟବାଦ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବ ଏବଂ ଏଥୁପାଇଁ ସେ ଦୃନ୍ଦ୍ରାତ୍କ ବସ୍ତୁବାଦକୁ ଆଧାର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବା ବେଳେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅଦ୍ଵୈତ ବେଦାନ୍ତକୁ ମାଧ୍ୟମ କରିଛନ୍ତି | ଯଦିଓ ଉଭୟଙ୍କ 
ବିଚ଼ାର ଓ ମାର୍ଗ ସାମ୍ୟବାଦ ପାଇଁ ଭିନ୍ନ କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କ 
ଉପରେ ନିଜର ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି | ମାର୍କ କହିଛନ୍ତି ଯଦି ବୁର୍ଜୁଆର 
ଶୋଷଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ କେହି ସାମ୍ନା ସାମ୍ମି ଠିଆ ହୋଇଥାଏ, ତେବେ ସେମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ସର୍ବହରା ଗୋଷ୍ଠୀ ବାସ୍ତବରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ବିପ୍ଲବୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇ 
ପାରିବ । ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ହେଉଛନ୍ତି ପ୍ରଥମ ଭାରତୀୟ ପ୍ରବକ୍ତା ଯେକି ନୂତନ 
ଭାରତ ଗଠନରେ ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀର ଭୂମିକାକୁ ଚିହ୍ନି ପାରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହିମାନଙ୍କର 
ଉନ୍ନତିରେ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଉନ୍ନତି ହେବ ବୋଲି ବାରମ୍ବାର ଦୋହରାଇଛନ୍ତି । ଏଥିପାଇଁ 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ସେବାକୁ ମାଧ୍ୟମ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ବେଳେ ମାର୍କ କେବଳ ବିପ୍ଲବ 
ଦ୍ଵାରା ଏହା ସମ୍ଭବ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି | ଏସବୁ ବିଭିନ୍ନତା ସନ୍ତେ ସାଧାରଣ ମଣିଷକୁ 
ଶୋଷଣରୁ ମୁକ୍ତ କରି ଏକ ନୂତନ ସମାଜ ଗଠନ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ 
ଚେତନା ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜକୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରିବ, 
ଏଥରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମାନବ ମୁକ୍ତି, ପ୍ରଗତି, ମୈତ୍ରୀ ଓ ଶାନ୍ତିର ମହାନ୍‌ 
ପ୍ରଫେଟ୍‌ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


୧୯ ୯୭ ମସିହାରେ ମସ୍ତ ଯିବା ଅବକାଶରେ ମସ୍ତଟ୍ରୋଠାରେ ରାମକୃଷ୍ଣ 
ମିଶନକୁ ଯାଇଥିଲି ଏବଂ ସେଠାରେ ସ୍ଵାମୀ ଜ୍ୟୋତିରୂପାନନ୍ଦଜୀ ମହାରାଜାଙ୍କ 
ସହିତ ମଧ୍ଯ ସାକ୍ଷାତ କରିଥୁଲି | ତାଙ୍କ ନିମନ୍ତ୍ରଣ ରକ୍ଷା କରି ଭାରତୀୟ ଦୂତାବାସରେ 
ଆୟୋଜିତ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶନ ଶତ ବାର୍ଷିକୀ ସଭାରେ ଯୋଗଦେଇ ପ୍ରଫେସର 
ଚେଲିସେଭଙ୍କର ବକ୍କତା ଶୁଣିଥଲି । ସେ କହିଲେ, “ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ହେଉଛନ୍ତି 
ମାନବ ମୁକ୍ତି, ପ୍ରଗତି, ମୈତ୍ରୀ ଓ ଶାନ୍ତିର ମହାନ୍‌ ପ୍ରଫେଟ୍‌ । ” 

ସୋଭିଏତ୍‌ ୟୁନିଅନ୍‌ ବିଶେଷ କରି ମସ୍ଟୋରେ ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଲୋକଙ୍କର ଆଦର ଓ ଶ୍ରଦ୍ଧା ବର୍ଭମାନ ନୁହେଁ, ବହୁ ଦିନରୁ ଚାଲି ଆସିଛି । 
୧୮୯୩ ମସିହାରେ ଆମେରିକାର ଚିକାଗୋ ଧର୍ମସଭାରେ ଯୁବରାଜ 
ଭୋଲକେନେସ୍ବି ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ ଓ ସେଠାରେ ତାଙ୍କର ପରିଚୟ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ ହୋଇଥଲା | ସେ ୧୮୯୩ ଅକ୍ଟୋବର ୩୧ ତାରିଖ 
ଦିନ ସେଣ୍ଟ ଲୁଇସ୍‌ ଠାରେ ଭାଷଣ ଦେଇ କହିଥଲେ ˆ ପାର୍ଲ୍ୟାମେଣ୍ଟ ଅଫ୍‌ ରିଲିଜନ 
ସଭାରେ କେବଳ ଜଣେ ମାତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତି ଥଲେ ଯେ କି ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତାର 
ପ୍ରତୀକ । ' ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଗଭୀର ସମ୍ମାନକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିବାକୁ 
ଯାଇ ସେ ଏକଥା କହିଥୂଲେ । କିନ୍ଧୁ ୧୮୯୪ ମସିହାରେ ରଷର 
ଚର୍୍ଚଟକ୍ରୋନିକିଲରେ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କ ନାମ ପ୍ରକାଶ ପାଏ । 

ଶ୍ରୀ ଅନେନ୍ଦ୍ର କୂମାର ଦତ୍ତ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ରଚ଼ିତ ରାଜଯୋଗ ବହିଟିକୁ ବିଖ୍ୟାତ 
ଲେଖକ ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କ ନିକଟକୁ ପଠାଇଥିଲେ ଏବଂ ଟଲଷ୍ଟୟ ସେହି ବହିଟିକୁ 
ଅଧ୍ୟୟନ କରି ଏପରି ପ୍ରୀତ ହୋଇଥଲେ ଯେ ତାହା ଉପରେ ମତ ଦେଇ 
ଲେଖିଥିଲେ, “ ଯଦିଓ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ଜୀବନର ସତ୍ୟ, ସ୍ଵଚ୍ଛ, ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 


mn୩୧ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ଜି 


ଠାରୁ ବାରମ୍ବାର ପଶ୍ଚାତଗମନ କରୁଛି ତଥାପି ଏହାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରିନାହିଁ । ” 
୧୮୯୮ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାହରେ ଜର୍ମାନ ପଣ୍ଡିତ ମ୍ୟାକ୍ଟ ମୁଲାରଙ୍କ ଲିଖିତ ପୁସ୍ତକ ରାମକୃଷ୍ଣ 
ଜୀବନୀ ଓ ବାଣୀ ଉପରେ ପହଞ୍ଚଲା ଏବଂ ୧୮୯ ୯ ମସିହାରେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଦର୍ଶନ 
ଶୀର୍ଷକ ଆଲୋଚନା ଚକ୍ରରେ ପ୍ରଫେସର ଓଲଡ଼େନ୍‌ବର୍ଗ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବାଣୀକୁ 
ସେଠାରେ ଉଦ୍ଧାର କରିଥିଲେ | ୧୯ ୧୩ ମସିହାରେ ମ୍ୟାକ୍ ମୁଲାରଙ୍କ ଲିଖିତ 
ଉପରୋକ୍ତ ଏହି ବହିଟିର ରଷ ଅନୁବାଦ କରିଥିଲେ ଆଇ.ଏଫ୍‌.ନାଜିଭିନ୍‌ | 
୧୯ ୦୩ ମସିହାରେ ଟଲଷ୍ଟୟ କିନ୍ତୁ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଏକ ଜର୍ମାନ ପତ୍ରିକାରୁ 
ପଢ଼ି ନିଜ ଡାଏରୀରେ ଲେଖିଥିଲେ, “ଏହି ଭାବ ଗୁଡ଼ିକ ମୋ ଭାବ ସହିତ 
ମିଳିଯାଉଛି |” ୧୯ ୦୩ ଓ ୧ ୯୦ ୪ରେ ଟଲଞଷ୍ଟୟ ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର 
ବାଣୀକୁ ନିଜ ଲେଖାରେ ସ୍ଥାନିତ କରିବା ସହିତ ତାଙ୍କର ସାଧାରଣ ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ 
ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥା କରିଥିଲେ, ସେଥୁରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଭାବକୁ ଯୋଗ କରିଥଲେ | 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲିଖିତ ମୋର ଗୁରୁଦେବ ପୁସ୍ତକଟିର ରଷ 
ଅନୁବାଦ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ଓ ୧୯ ୧୭ ବସିହା ବେଳକୁ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଚାରିଗୋଟି 
ଯୋଗ ପୁସ୍ତକ ରଷ ଭାଷାରେ ଅନୁବାଦ ହୋଇ ସାରିଥାଏ | ୧୯ ୦୮ ମସିହାରେ 
ନାଜଭିନ୍‌ଙ୍କର ପୁସ୍ତକ ' ଭଏସେସ୍‌ ଅଫ ଦି ପିପ୍ୟୁଲ' ପ୍ରକାଶ ପାଏ ସେଥୁରେ ସେ 
ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ‘ ହୈମ ଅଫ ଦି ପିପ୍ୟୁଲ' ଓ “ ଗଡ଼ ଆଣ୍ଡ ମ୍ୟାନ୍‌” ବଷୟ 
ଦୁଇଟିକୁ ସ୍ଥାନିତ କରିଥାନ୍ତି । ଏହି ବହିଟିକୁ ପଢ଼ି ଟଲଷ୍ଟୟ ଲେଖିଥିଲେ, ˆ ହିନ୍ଦୁ 
ଲେଖାଟି ମୋ ମନରେ ଗଭୀର ଛାପ ପକାଇଛି ।” ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କ 
ଭାଷଣରେ କହିଛନ୍ତି ଯାହା ଆମେ ତାଙ୍କ ଜୀବନୀ ପୁସ୍ତକରୁ ଦେଖୁ ଯେ ଭବିଷ୍ୟତରେ 
ବିପ୍ଲବ ସୋଭିଏତ ୟୁନିଅନ ବା ଚୀନ୍‌ରେ ହେବାର ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି | ୧୯୦୦ 
ମସିହାରେ ପ୍ରିନ୍୍‌ କ୍ରୋପ୍ପସକିନ ଓ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ ହୋଇଥିବାର କୁହାଯାଉଥିଲେ 
ମଧ୍ଯ ସେ ସମ୍ପର୍କରେ କୌଣସି ଲେଖାରେ କିଛି ଉଲ୍ଲେଖ ନାହିଁ । 

୧୯ ୧୭ ମସିହାରେ ରଷ ବିପ୍ଲବ ସଂଘଠିତ ହୁଏ | ବିପ୍ଲବ ପରେ ମଧ୍ଯ 
ରଷ ଲୋକମାନେ ରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କୁ ପଢ଼ିବାକୁ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ! 
ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶନର ବରିଷ୍ଠ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ସ୍ଵାମୀ ରଂଗନାଥାନନ୍ଦ ଓ ସ୍ଵାମୀ ଲୋକେଶ୍ବରାନନ୍ଦ 
ବହୁ ସମୟରେ ମସ୍ତ ବିଶ୍ଵ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ବେଦାନ୍ତ ଶୀର୍ଷକ ଭାଷଣ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କ ଲେଖା ଦ୍ଵାରା ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ବହୁ ସଂଖ୍ୟାରେ ଗବେଷକ ଏଥିନେଇ 


୩୨ 
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ମାନବ ମୁଚ୍ତି , ପ୍ରଗତି , ମୈତ୍ରୀ ଓ ... 


( 


ମଧ୍ଯ ଗବେଷ୍ଣା କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି ଇ.ପି.ଚେଲିସେଭ୍‌ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । ଚେଲିସେଭ୍‌ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ମହାନ୍‌ ମାନବ ମୁକ୍ତି ଦାତା ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କିପରି ସେ 
ଭାରତୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତଥା ମାନବ ସମାଜ ପାଇଁ ଉଲ୍ଲେଖଯୋଗ୍ୟ ଅବଦାନ 
ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହାର ଭୂୟସୀ ପ୍ରଶଂସା କରିଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ ସଭ୍ୟତାର ସମ୍ମୁଜ୍ଵଳ 
ଦିଗଟି ହେଉଛି ତାହାର ମାନବିକତାବାଦୀ ସଂସ୍କୃତି । ଏହା ବିଶ୍ଵ ଦୃଷ୍ଚିଭଂଗୀ ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କର ଏହି ବୈଦିକ ଦର୍ଶନକୁ ନୂଆ 
ମୋଡ଼ ଦେଇ ସାଧାରଣ ମଣିଷର ସମସ୍ୟା ସମାଧାନର ବାଟ ବତାଇଛନ୍ତି । ସେ 
ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନକୁ ସମାନତା ଓ ଦେବତବ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ବ୍ୟବହାର କରି ମାନବିକ 
ଅଧୁକାରର ସୁରକ୍ଷା କରିବା ସହିତ ସୁବିଧାବାଦୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଉପନିବେଶବାଦୀଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଆକ୍ଷେପ କରିଛନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟର ସେବାରେ ଲଶ୍ବରଙ୍କର ପୂଜା ହୁଏ ଏବଂ 
କୋଟିକୋଟି ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଭିତରେ ଏହି ଦେବତ୍ଵ ପ୍ରକାଶ ପାଇପାରେ ବୋଲି 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ମତ ଉଚ୍ଚ ମାନବିକତା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କଣ ହୋଇପାରେ ? 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି, ଚେଲିସେଭ ତାହାକୁ ମାନବିକତା ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ 
ଅଲୋଚନା କରିଛନ୍ତି । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ସଂସ୍କାର କଥା ନ କହି ସଂସ୍କାର କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିପ୍ଲବ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ସେ ଏତିହାସିକ ଅନୁଧ୍ୟାନରୁ ଜନଗଣଙ୍କର ଭୂମିକା ସମ୍ପର୍କରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅବଗତ ଥଲେ | ସାଧାରଣ ଜନଗଣ ସମାଜର ମୁଖ୍ୟ ଭିଭି ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କର ଉଦ୍ାନ ଫଳରେ ସମାଜ ଉଠିବ, ଏହା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଦୃଢ଼ ଧାରଣା 
ଥିଲା । ତେଣୁ ସେ ସଂସ୍କାର କଥା କହିବାବେଳେ ଆମୂଳଚୂଳ ସଂସ୍କାର ବିଷୟ 
କହିଛନ୍ତି । ଚେଲିସେଭ୍‌ କିନ୍ଧୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ବିପୁବ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥବା ବେଳେ 
ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ବିଷୟ ପ୍ରତି ନୀରବ ରହିଛନ୍ତି ବୋଲି ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ବିଭିନ୍ନ 
ଶ୍ରେଣୀର ସମନ୍ବିତ ଉଦ୍ୟମ ଜାତୀୟ ମୁକ୍ତ ସଂଗ୍ରାମକୁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ କରିପାରିବ ବୋଲି 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ମତ ପ୍ରତି ଚେଲିସେଭ୍‌ ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | କିନଧୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୃଢ଼ତାର ସହିତ ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀ ଓ ସୁବିଧା ଭୋଗୀ ଶ୍ରେଣୀର ସମ୍ପୂର୍ଣ ବିଲୋପ 
ହେବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ସେ ଚାହିଁଛନ୍ତି ଭାରତ ଜାଗିଉଠୁ 
ଚଷାର କୁଡ଼ିଆରୁ, କେଉଟର ଚାଳ ଘରୁ, ମୋଚ୍ରି ମେହେନ୍ତରଙ୍କର ଆବାସ 
ସ୍ପଳୀରୁ । ଭାରତ ଜାଗୁ ହାଟ ବଜାରରୁ, ଦୋକାନରୁ, ଫ୍ଯାକୂରୀରୁ । ଭାରତ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ଲି 


ମଧ୍ଯ ଜାଗିଉଠୁ ଜଙ୍ଗଲ, ପାହାଡ଼, ପର୍ବତରୁ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହି ଆହ୍ଵାନ ସେଇମାନଙ୍କୁ 
ଦେଇଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ଉତ୍ପାଦନ କରି ସମାଜକୁ ପୁଷ୍ଟ କରୁଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ସମାଜ 
ଦ୍ଵାରା ନିଷ୍ପେଷିତ ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି । ସୁବିଧା ଭୋଗୀ ଉଚ୍ଚ ଶ୍ରେଣୀକୁ ସେ ଟ୍ରେଟର 
ବା ବିଶ୍ଵାସଘାତକ ବୋଲି କହିବାକୁ ପଛେଇ ଯାଇନାହାନ୍ତି । ଚେଲିସେଭ୍‌ ବା 
ଅନ୍ୟ ସୋଭିଏତ୍‌ ଗବେଷକ ମାନେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହିସବୁ ବକ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି 
ଦେଇ ନଥିବାର ମନେ ହୂଏ । ଭଉଣୀ ନିବେଦିତାଙ୍କୁ ସେ ଜନଗଣଙ୍କର ସମସ୍ୟା 
ସମାଧାନର ମାର୍ଗ ଦ୍ୃନ୍ଦ୍ଧ ମଧ୍ୟରେ ନହେବାକୁ ମଧ୍ଯ କହିଥିଲେ । ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଭାରତ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ସପକ୍ଷରେ ମତ ଦେଇନାହାନ୍ତି, କିନୁ 
ଉଚ୍ଚ ବର୍ଗ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ନକରାତ୍ସକ ମନୋଭାବରୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ସୂଚୀତ ହୁଏ ଯେ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି କାରଣ ସେ ବାରମ୍ବାର 
ଜନଗଣ ଭାରତର ଆଶା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ ସାମାଜିକ 
ସେବା ମାଧ୍ୟମରେ ଏହା କରାଯାଇପାରିବ ଏବଂ ସେଥପାଇଁ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶନ 
ସ୍ଥାପନା କରିଛନ୍ତି ! 

ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ସାମାଜିକ ଉତଦ୍ତାନ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ପ୍ରଥମ ଓ ବଲିଷ୍ଠ ପଦକ୍ଷେପ 
ହେଉଛି ଜନଗଣଙ୍କ ପ୍ରତି ଶିକ୍ଷା ଏବଂ ଜନଜାଗରଣ । ସେ ସ୍ଵାମୀ ଅଖଣ୍ଡାନନ୍ଦଙ୍କୁ 
ଚିଠିଲେଖି କହିଛନ୍ତି ବର୍ରମାନ ପୁଅଝିଅଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷାଦେଇ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ବହୁଗୁଡ଼ିଏ ଭାବକୁ ଭଉିକର | କୃଷକ ଓ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟାକୁ 
ସେମାନେ ସମାଧାନ କରିବାକୁ ଛାଡ଼ିଦିଅ । ସ୍ଵଉପାର୍ଜିତ ନହେଲେ ମନୁଷ୍ଯର 
ମୁକ୍ତି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ନେତୃତ୍ଵ ଆସୁ ଏହା ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଚାହିଁଥିଲେ । ତେଣୁ ଶିକ୍ଷା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରିଥଲେ । ସେ ଯୁବପିଢ଼ି 
ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖି ସେମାନଙ୍କ ମାଧ୍ୟମରେ ଦେଶର ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ ହେବ 
ବୋଲି ଏବଂ ବିପ୍ଲବ ସଫଳ ହେବ ବୋଲି ମତ ଦେଇଥିଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଜନଗଣଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥିଲେ ସେହି ଆହ୍ବାନରେ 
ଶୌର୍ଯ୍ୟ, ବୀର୍ଯ୍ୟ, ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ କହିଥିଲେ । ଏ ଆହ୍ଵାନ ଥଲା ଉପ 
ନିବେଶବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମର ଆହ୍ବାନ । ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ଲଶ୍ଵର, 
ଏକମାତ୍ର ପୂଜା ଥଲା ଭାରତ ବର୍ଷ ଓ ଭାରତର କଲ୍ୟାଣ |! ଯଦିଓ ସେ ଭାରତ 
ବର୍ଷକୁ ଭଲ ପାଉଥିଲେ ଏବଂ ଭାରତର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧୂଳିକଣା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପବିତ୍ର 
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ମାନବ ମୁକ୍ତି , ପ୍ରଗତି , ମୈତ୍ରୀ ଓ ... 


WN 


ଓ ତୀର୍ଥ ଥଲା, ସେ କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଥଲେ ମନୁଷ୍ଯର ପୂଜାରୀ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ଇ୍ତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦେଖିଥୂଲେ | କାରଣ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵଠାରୁ ସେ ଭାରତକୁ 
ପୂଥକ କରି ଦେଖିବାକୁ ଚାହିଁ ନଥିଲେ ଯଦିଓ ଭାରତର ପରାଧ୍ୂନତା ଓ ଦାସନ୍ଵ 
ତାଙ୍କ ମର୍ମବେଦନାର କାରଣ ଥଲା | ତେଣୁ ସେ ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ 
ଭାବେ ବାଛି ହେବାକୁ ଚାହିଁଥିଲେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଥଲେ ପ୍ରଥମ ଭାରତୀୟ ଯାହାଙ୍କ 
ମୁହଁରୁ ଜାତୀୟ ପୁନର୍ଜାଗରଣର ବାଣୀ ଉତ୍ଜିତ ହୋଇଥଲା ଏବଂ ଜନଗଣ ଭାରତର 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗଠନ କରିବାକୁ ସେ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇଥିଲେ । ବୋଧହୁଏ 
ସେହି କାରଣରୁ ମସ୍ଟୋ ନଗରୀରେ, ସୋଭିଏତ୍‌ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଖରେ ସେ 
ଏତେ ପ୍ରିୟ ଓ ତାଙ୍କର ଆଧ୍ଧାତ୍ଷିକ ସଂଗ୍ରାମ ଓ ନିଃସ୍ବାର୍ଥ ସେବା ମାଧ୍ୟମରେ ଭାରତକୁ 
ଉଦ୍ଜିତ କରିବାର ପ୍ରୟାସ ସୋଭିଏତ୍‌ ଗବେଷକଙ୍କର ଗବେଷଣାର ବିଷୟ । 

ସେ ପ୍ରକୃତରେ ଥଲେ ମାନବ ମୁକ୍ତିଦାତା ଓ ମହାନ୍‌ ମାନବିକତାବାଦୀ, 
ଶାନ୍ତି ମୈତ୍ରୀର ପ୍ରଫେଟ । 


ଡବ 
*ୃ* *ୃଂ 


୩୫ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମଣିଷର ସେବାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜା ହୁଏ 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଥିଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆକୃଷ୍ଟକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ । ସେ ଯେଉଁଠାକୁ 
ଯାଉଥିଲେ ଆକର୍ଷଣର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ହୋଇ ପଡ଼ୁଥିଲେ । ତେଣୁ ରୋମାଁ ରୋଲା 
କହିଥିଲେ, ଯେକୌଣସି ଦର୍ଶକ ମଣ୍ଡଳୀ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ ଦ୍ଵିତୀୟ ସ୍ଥାନରେ 
ରଖିବା ଥଲା ଅସମ୍ଭବ | ତାଙ୍କର ବିଦେଶିନୀ ଶିଷ୍ୟା କ୍ରାଷ୍ଟେନଙ୍କ ମତରେ ବୋଧହୁଏ 
ସେ ମନୂଷ୍ୟ ସମାଜକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଦେବପୁରୀରୁ ଆସିଥୁଲେ | ତାଙ୍କର 
ଏହି ବିଶ୍ଵମାନବ ସମାଜ ପ୍ରତି ଅତୁଳନୀୟ ଦାନକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କଲେ ସେ କ'ଣ ତାହା 
କହିବା କଷ୍ଟ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଆମେ କୌଣସି ବନ୍ଧନୀ ମଧ୍ୟରେ ରଖିପାରିବା 
ନାହିଁ । କାରଣ ସେ ଥିଲେ ବିଶ୍ବାତ୍ସା ଓ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ଓ ପ୍ରାଣୀ 
ପାଇଁ ତାଙ୍କର ହୃଦୟ କାନ୍ଦୁଥଲା | 

ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ହୋଇପଡ଼ିଲେ | ତାଙ୍କର 
ପ୍ରଥମ ଭାଷଣରେ ସେ ହଜାର ହଜାର ନରନାରୀଙ୍କ ହୃଦୟକୁ ଜୟ କରିଗଲେ । 
ତାଙ୍କର ମନୋମୁଗ୍ଧକର ଭାଷଣର ଅପେକ୍ଷା ତାଙ୍କର ଚରିତ୍ର ଓ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବେଶୀ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା | ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ପରୀକ୍ଷା 
କଲେ | ସେମାନେ ଦେଖିଲେ ଯେ ଏହି ବ୍ୟକ୍ତି ଜଣେ ଅସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ ବୃଦ୍ଧ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନା କଲେ | ସହସ୍ର ଦ୍ଵୀପୋଦ୍ୟାନରେ 
ଥିବା ସମୟର ଦୁଇଜଣ ମହିଳା ବହୁ ଦୂରରୁ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଆସି ପହଞ୍ଚଲେ । 
ସେତେବେଳକୁ ସନ୍ଧ୍ୟା ହୋଇଯାଇଥିଲା | ବର୍ଷା ହେତୁ ସେ ଦୁହେଁ ତିନ୍ତି ମଧ୍ଯ 
ଯାଇଥିଲେ । ସେମାନେ ଆସୁଥିବାର ଖବର ମଧ୍ଯ ଆଗତୁରା ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ 
ପଠାଇନଥୁଲେ । ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ, ଆମ୍ଭେ ଆପଣଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆସିଛୁ, 
ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଇ ତାଙ୍କ କହିଥା'ନତୁ ସତରେ ସେ କ'ଣ ଏହି ମାଟିରେ 
ଅଛନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ସେମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ତର ଦେଲେ, ˆ ତୁମକୁ ସ୍ପର୍ଶ କରି ଯଦି ମୁଁ 
ତୁମକୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରନ୍ତି ।” ଏ ପ୍ରକାର ମଣିଷ ଥଲେ ସ୍ଵାମୀଜୀ । 
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A ମଣିଷର ସେବାରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପୂଜା ହୁଏ 


କୁହାଯାଏ ଯେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଶଙ୍କରଙ୍କ ପରି ଓ ହୃଦୟ ଥୁଲା ବୁଦ୍ଧଙ୍କ 
ପରି । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତକୁ ଯିବାର ଅବ୍ୟବହିତ ପୂର୍ବରୁ ସେ ତାଙ୍କର ଗୁରୁଭାଇଙ୍କୁ 
ଭେଟିଥୁଲେ ଓ କହିଥିଲେ, ମୁଁ ତୁମ୍ଭର ତଥାକଥିତ ସେହି ଧର୍ମକୁ କିଛି ବୂଝି 
ପାରୁନାହିଁ । କିନୁ ମୋର ହୃଦୟ ଅତ୍ଯଧ୍ୂକ ସଂପ୍ରସାରିତ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ମୁଁ 
ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଶିଖିଛି । ସେ ବାରମ୍ବାର କହୁଥିଲେ ଯଦି ମସ୍ତିଷ୍କ ଓ ହୃଦୟ 
ମଧ୍ଯରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଉପୁଜେ ତେବେ ହୃଦୟକୁ ଅନୁସରଣ କର; ମସ୍ତିଷ୍କକୁ ନୂହେଁ । 
କାରଣ ହୃଦୟ ହିଁ କେଉଁଟା ଭଲ ଓ କେଉଁଟା ମନ୍ଦ ତାହା ବିଚାର କରେ । 

ତାଙ୍କର ଜ୍ଞାନ ଥଲା ଶଙ୍କରଙ୍କ ପରି | ତାହା ତାଙ୍କ ଭାଷଣରୁ ବୁଝାପଡ଼େ |! 
ସେ କହିଥିଲେ ଯେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ଶାସ୍ତ ନିହିତ ଦର୍ଶନକୁ ଅତି ସରଳ 
ଭାଷାରେ ବୁଝାଇବା ଯାହାକୁ ଜଣେ ସାଧାରଣ ପିଲା ମଧ୍ଯ ବୁଝିପାରିବ । ପ୍ରକୃତରେ 
ତାହାହିଁ ତାଙ୍କଠାରେ ଦେଖା ଯାଇଥଲା । ସେ ବୟସରେ ଥିଲେ ତରୁଣ କିନ୍ତୁ 
ଜ୍ଞାନରେ ଥିଲେ ସମୟାତୀତ । ମାତ୍ର ତିରିଶ ବର୍ଷ ବୟସରେ ମହାସଭାରେ ବକ୍ତୃତା 
ପ୍ରଦାନ କରିଥଲେ । ଏବଂ ତାଙ୍କର କହିବା ବେଳେ ଜଣାପତଡୁଥଲା ଯେପରି 
ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷ କହୁଛି । ସେ କୌଣସି ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରତିନିଧ୍ୂତ୍ବ 
କରୁନଥିଲେ | ନିବେଦିତାଙ୍କ ଭାଷାରେ “ ସେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାରତର ପ୍ରତିନିଧ୍ଧ ଥଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାରତକୁ ବୁଲିଥିଲେ ଏବଂ ଭାରତର ଆତ୍ସାକୁ ଆବିଷ୍କାର 
କରିଥଲେ । ସେ ଗରିବ ଭାରତୀୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଆତ୍ସାକୁ ଦର୍ଶନ କରିଥିଲେ | 
ସେ ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କ ସହିତ ରହିଥିଲେ । ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ପଣ୍ଯ କୁଟୀରରେ, 
ଶ୍ରମଜୀବୀମାନଙ୍କ ସହିତ ସମୟ କଟାଇଥଲେ । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେ 
ଦେଖିଥିଲେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପରତା । ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସେ ପାଇଥିଲେ ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ 
ହୃଦୟବରା । ସେ ଦେଖିଥିଲେ ସେହି ଦରିଦ୍ର ଲୋକମାନେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର, ସାଧୁ 
ଓ ଗଭୀର ଭାବରେ ଧାର୍ମିକ | ତେଣୁ ସେ ବାରମ୍ବାର କହିଥିଲେ ଏହି ସାଧାରଣ 
ଖଟିଖିଆ ମଣିଷମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଭାରତର ମେରୁଦଣ୍ଡ | 

ପଣ୍ଡିତ ନେହେରୁ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କହିଥିଲେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବିଚାରର ମୂଳଭିତି ଅତୀତ ସହିତ ଯୋଡ଼ି ହୋଇଥୂଲେ ମଧ୍ଯ, ତାଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଥଲା ଆଧୁନିକ । ଆମର ଆଧୁନିକ ନେତାମାନଙ୍କଠାରୁ ସେ ଥଲେ 
ଆଧୁନିକ । ସେ ଧର୍ମ ସହିତ ବିଜ୍ଞାନକୁ ମିଶାଇବାକୁ ଚାହିଁଥିଲେ କାରଣ ଭାରତ 
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ee 
ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ଧି 
COORD OOO OOOO FP: 


ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟା ନିମନ୍ତେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତକୁ ଚାହୁଁଛି ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତ 
ଭାରତର ଆଧ୍ାତ୍ମିକତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ପକାଉଛି । ତେଣୁ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଧର୍ମର ସମନ୍ୟ 
କେବଳ ଭାରତର ଉନ୍ନତିରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ ନାହିଁ ବରଂ ଏହା ମାନବ ଜଗତର 
କଲ୍ୟାଣ ସାଧନ କରିବ । ଭାରତ ଧନୀ ଓ ଉଦ୍ୟୋଗିକ ରାଷ୍ଟ୍ର ହେବାକୁ ସେ 
ଚାହୁଁଥଲେ । ଆମ ଲୋକମାନେ ଭଲ ଖାଆନ୍ତୁ, ପିନ୍ଧନୁ କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଭଲ 
ମଣିଷ ହେବା ଦରକାର । 

ସେ ଗଭୀର ଭାବରେ ଏ ଦେଶକୁ ଭଲ ପାଉଥିଲେ ଏବଂ ଭାରତର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧୂଳିକଣା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ପବିତ୍ର ଥଲା ! ଭାରତର ଭବିଷ୍ୟତ ପ୍ରତି ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ରଖି ସେ କହିଥିଲେ ଏକ ଆଦର୍ଶ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ କରିବାକୁ ହେଲେ ଭାରତର 
ବେଦାନ୍ତ ମସ୍ତିଷ୍କ ଓ ଶରୀର ଇସ୍‌ଲାମ୍‌ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ । ଏହାର ଅର୍ଥ ଓ ତାପୂର୍ଯ୍ୟ 
କ'ଣ ? ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅନୁଭବ କରିଥିଲେ ଯେ ଭାରତରେ ବହୁ ଧର୍ମ ଓ ସମ୍ପରଦାୟର 
ଲୋକ ବସବାସ କରି ରହୁଛନ୍ତି । ଏ ଦେଶ ଏହି ସବୁ ସମ୍ପଦାୟ ଓ ଧର୍ମକୁ ନେଇ 
ରହିବାକୁ ବାଧ | ତେଣୁ ଏ ଦେଶରେ ଗୋଟିଏ ସମନ୍ୟ ସଂସ୍କୃତି ରହିବା ଉଚ଼ିତ୍‌ । 
ବହୁ ସଂସ୍କୃତି, ବହୁ ଭାଷା ଓ ବହୁ ଧର୍ମ ଏଠାରେ ଏକାଠି ରହିବାକୁ ବାଧ୍ୟ । ଆମେ 
ବଞ୍ଚବା ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚବେ, ଏହା ଭାରତର ଲକ୍ଷ୍ୟ | ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ମୁସଲମାନ ମାନେ ଯେଉଁ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରୁହନ୍ତି ସେ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଚାହିଁଥିଲେ | ସେମାନେ ନମାଜ୍‌ ପଢ଼ିଲାବେଳେ ସମ୍ରାଟ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଭିକାରୀ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତେ ସମାନ ହୋଇ ନମାଜ୍‌ ପାଠ କରନ୍ତି । ଏହି ସମାନତା ପ୍ରତି 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆକ୍ୃଷ୍ଠ ହୋଇଥଲେ । ଏହା ଏକ ଶ୍ରେଣୀହୀନ ଓ ଗତିହୀନ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା । ଇସ୍‌ଲାମିକ ଶରୀର କହିବା ଅର୍ଥ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କର ସମାନ ଅଧ୍ବକାର ଓ 
ସମାନ ସୁବିଧା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରିଥିଲେ । 

କିନ୍ତୁ ମଣିଷର ଲକ୍ଷ୍ଯ କ'ଣ ହେବ ? ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଚାହିଁଥିଲେ ବେଦାନ୍ତର 
ମସ୍ତିଷ୍କ । ବେଦାନ୍ତର ମସ୍ତିଷ୍ଠ କହିବା ଅର୍ଥ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ମଧ୍ୟରେ ଦେବତ୍ଵ 
ବିଦ୍ୟମାନ । ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚବାକୁ ହେବ ଏବଂ ସେ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ହେଉଛି ବିଶ୍ଵ ସହିତ ଏକାତ୍ସ ହେବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ବିଶ୍ଵ ସହିତ ଏକ ବୋଲି 
ଭାବିବା । ଯଦି ତୁମ ଭିତରେ ଦେବତ୍ବ ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦେବତ୍ବ ରହିଛି, 
ତେବେ ତୁମର ଓ ଅନ୍ୟ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ରହିବ ନାହିଁ । ଦେବତ୍ଵ 


୩୮ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ମଣିଷର ସେବାରେ ଇଶ୍ରଙ୍କ ପୁଜା ହୁଏ 
ମାଧମରେ ଆମେ ପରସ୍ପର ଏକ ହୋଇପାରିବା ¦ ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ବେଦାନ୍ତର 
ମସ୍ତିଷ୍ଠ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରିଥଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ କୌଣସି ଧର୍ମ ବା ଭୌଗୋଳିକ ପରିସୀମା ମଧ୍ଯରେ ବାଛି 
କରି ରଖାଯାଇନପାରେ । ସେ ଥଲେ ବିଶ୍ଵ ଜନତାର ଶିକ୍ଷକ, ସମଗ୍ର ମାନବ 
ଜାତିର ଗୁରୁ । ସେ ଭାରତୀୟ ସତ୍ୟତାକୁ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚାଇ 
ଥିଲେ | ସେ ବେଦାନ୍ତ ସତ୍ୟକୁ ଘନ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ଯରୁ ଆଣି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଲୋକର 
ଦ୍ଵାର ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚାଇଥଲେ । ମନୁଷ୍ଯ ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ଦେବତ୍ଵର ଅଧ୍ବକାରୀ ବେଦାନ୍ତର ଏହି ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ସର୍ବକାଳୀନ 
ବାଉାଁକୁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଜଣାଇବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥିଲେ । ଏହି ଭାବ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନରେ ଏକ ତୁମୁଳ ପରିବର୍ଭନ ସୃଷ୍ଟି କରିପାରେ । ସେ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ପାପୀ ବୋଲି କହୁନଥଲେ | ମନୁଷ୍ୟ ନିମ୍ୃତମ ସତ୍ୟରୁ ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ୟଆଡ଼କୁ 
ଯାଏ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ ସେହି ସର୍ବୋଚ୍ଚ ସତ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚେ ଯାହାକୁ ଆମେ 
ଦେବତ୍ବ ବୋଲି କହୁଁ । ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ଅନୁସାରେ ଆମେ ଯେଉଁ ପାପୀ ବୋଲି 
ନିଜକୁ କହୁ, ତାହାହିଁ ପାପ | କାରଣ କେହି ପାପୀ ନୁହେଁ ଏବଂ ସବୁଠାରୁ ଦୁଷ୍ଟ 
ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ସେହି ଦେବତ୍ବ ସତ୍ତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବାକୁ ହେଲେ ଅନ୍ୟକୁ ଭଲ 
ପାଇବାକୁ ହେବ | ତୁମେ ଛଶ୍ବରଙ୍କୁ ଯେପରି ଭଲ ପାଉଛ, ମଣିଷକୁ ସେହିପର 
ଭଲପାଅ । ମଣିଷକୁ ଭଶ୍ଵର ଜ୍ଞାନ କରି ସେବା କର | ମଣିଷର ସେବାରେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ପୂଜା ହୁଏ | ଏହା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟଗ୍ତି ନିଜ ଭିତରେ ଥିବା 
ଦେବତୃକୁ ପ୍ରକାଶ କରିପାରେ । ଏହାହିଁ ଥୁଲା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବାରର ଏବଂ ଏହାହିଁ 
ଭାରତର ବାର । 
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କୁହାଯାଏ ଯେ “ ଯେଉଁ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ସଦାସର୍ବଦା ଭ୍ରମଣ କରୁଥାନ୍ତି ସେ 
ପବିତ୍ର ଓ ଯେଉଁ ନଦୀ ପ୍ରବାହିତ ତାହା ଶୁଦ୍ଧ ।” ୧୮୮୮ ମସିହାରେ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ ବରାହନଗର ଆଶ୍ରମ ପରିତ୍ୟାଗ କରି କପର୍ଦ୍ଦକ ଶୂନ୍ୟ ବୁଲା ସନ୍ନ୍ୟାସୀ 
ହୋଇ ଭାରତ ପର୍ଯ୍ୟଟନ କରିବାକୁ ବାହାରିଲେ । ହାତରେ ଗୋଟିଏ ଦଣ୍ତ, 
କମଣ୍ଡନୁ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଦୁଇଟି ପ୍ରିୟ ପୁସ୍ତକ - ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବଦ୍‌ ଗୀତା ଓ 
ଇମିଟେସନ୍‌ ଅଫ୍‌ କ୍ରାଏଷ୍ଟ । 

ସେ ପ୍ରଥମେ ଗଲେ ବାରାଣସୀ ଯାହା ଆଲୋକର ସହ ଓ ପ୍ରାଚୀନ 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର ଭାବରେ ଜଣାଶୁଣା । ତାଙ୍କର ଏହି ଯାତ୍ରା 
ସମୟରେ ସେ ବହୁ ସାଧୁ, ସନ୍ଧ ଓ ଗବେଷକ ମାନଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ କରିଥିଲେ । 
ଦିନେ ସେଠାରେ ଥବା ଦୁର୍ଟାମନ୍ଦିର ପରିଦର୍ଶନ ସମୟରେ, ତାଙ୍କୁ ଦଳେ ମାଙ୍କଡ଼ 
ଆକ୍ରମଣ କଲେ | ସେ ମାଙ୍କଡ଼ ମାନଙ୍କର ଦୈୌରାତ୍ୟୁରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବାକୁ ଦୌଡ଼ିବାକୁ 
ଆରମ୍ଭ କଲାବେଳେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ବଡ଼ ପାଟିରେ ଚିକ୍ରାର କରି କହିଲେ, 
“ ତୁମେ ସେହି ପଶୁମାନଙ୍କର ସମ୍ମୁଖିନ ହୁଅ । ” ସ୍ଵାମୀଜୀ ସ୍ପିର ହୋଇ ଠିଆହେଲେ 
ଏବଂ ବେଖାତିର ଭାବରେ ସେହି ପଶୁମାନଙ୍କୁ ଚାହିଁଲେ । ସେମାନେ ଅତି 
ଦ୍ୂତଗତିରେ ସେଠାରୁ ପଳାୟନ କଲେ । ପରବର୍ରୀ କାଳରେ ଆମେରିକାରେ 
ଭାଷଣ ଦେବାବେଳେ ସେ ତାଙ୍କର ଏହି ଅନୁଭୂତିକୁ ଶ୍ରୋତାମାନଙ୍କ କହି ସମସ୍ତ 
ପ୍ରକାର ବିପଦକୁ ମୁକାବିଲା କରିବାକୁ କହିଥିଲେ ଏବଂ ସମସ୍ୟାଠାରୁ ପଳାଇ ନ 
ଯିବାକୁ ଭପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ | ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
କ'ଣ ତାହା ଜାଣିଥିଲେ ଏବଂ ନିଜ ଭିତରେ ଅଫୁରନ୍ତ ଶକ୍ତି ଅନୁଭବ କରିଥଲେ | 
ସେ ବନାରସ ତ୍ୟାଗ କରିବା ସମୟରେ ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା କହିଥିଲେ ଯେ, ““ ପରବ 
ସମୟରେ ଯେବେ ମୁଁ ଏଠାକୁ ଫେରିବି, ମୁଁ ସମାଜ ଉପରେ ବୋମାବର୍ଷଣ 
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ହେବାପରି ବର୍ଷିଯିବି ଏବଂ ସମାଜ ମୋ ପଛରେ କୁକୁର ପରି ଅନୁଧାବନ 
କରିବ ।” 

ହରଦ୍ଵାର ଯିବା ବାଟରେ ସେ ହଥରସ୍‌ ରେଳଷ୍ଟେସନ ନିକଟରେ 
ଅଟକିଥଲେ । ସେଠାରେ ତାଙ୍କର ଶରତଚନ୍ଦ୍ର ଗୁପ୍ତାତ ସହକାରୀ ଷ୍ଟେସନ 
ପରିଚ଼ାଳକଙ୍କ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ ହେଲା | ତାଙ୍କୁ ସେ ନିଜର ଶିଷ୍ୟ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କଲେ | ଯେତେବେଳେ ଶରତ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ସହିତ ରହିବା ପାଇଁ ଅନୁରୋଧ 
କଲେ, ସେ ଉତ୍ତର ଦେଲେ, “ପ୍ରିୟ ସନ୍ତାନ ମୋର ଏକ ବିରାଟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ପୁରଣ କରିବାର ରହିଛି । ମୋର ଗୁରୁ ମୋତେ ମୋ ଦେଶର ପୁନର୍ଜାଗରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ମୋ ଜୀବନକୁ ଉତ୍ପର୍ଗ କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି । ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତା ବର୍ରମାନ 
ସବୁଠାରେ ତଳେ ପଡ଼ିଛି ଏବଂ ସମଗ୍ର ଭୂମି ବୃଭୁକ୍ଷୁ । ଭାରତ ପୁନର୍ବାର ଶକ୍ତିଶାଳୀ 
ହେବ ଏବଂ ତା'ର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ଶକ୍ତି ବଳରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବରୁ ସମ୍ମାନ ଲାଭ କରିବ । ” 

ଦିନେ ହିମାଳୟରେ ବୁଲିବା ସମୟରେ, ଏକ ଝରଣା ନିକଟରେ, ଏକ 
ପିପଲ ବୃକ୍ଷ ତଳେ ଧ୍ଯାନ କରିବାକୁ ବସି ରହିଲେ | ସେଠାରେ ସେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର 
ଏକାତ୍ସତା ଅନୁଭବ କଲେ ଏବଂ ଜାଣିଲେ ମନୁଷ୍ୟ ସେହି ବିଶ୍ବଚେତନାର ଏକ 
କ୍ଷୁଦ୍ର ବିଶ୍ଵ । ସେ ଅନୁଭବ କଲେ ଯେ ଯାହା କିଛି ବିଶ୍ଵ ଚେତନାରେ ରହିଛି, 
ତାହା ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଅଛି । ଏବଂ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସାମାନ୍ୟ ମାତ୍ର ଅଣୁ 
ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟମାନ । ସେ ନିଜର ଏହି ଅନୁଭୂତିକୁ ନିଜର ନୋଟ ଖାତାରେ 
ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ରଖିଲେ । “ ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ ' ଶବ୍ଦ'ମାନ ଥାଏ | ସୂକ୍ଷ୍ମ ଜଗତ 
ଓ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଜଗତ ସେହି ଧାରାରେ ନିର୍ମିତ । ଯେପରି ଭାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀର 
ମଧ୍ୟରେ ଆତ୍ସା ବିଦ୍ୟମାନ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ବିଶ୍ଵଆତ୍ସା ଜୀବ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ । ବିଶ୍ଵ ଆତ୍ସାର ସେହି ଦ୍ଵୈତିଭାବ ଚିରନ୍ତନ । ତେଣୁ ଆମେ ଯାହା 
ଅନୁଭବ କରୁ ଓ ବିଚ଼ାର କରୁ ତାହା ଟିରନ୍ତନ ଭାବରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଛି ଏବଂ 
ଚିରନ୍ତନ ଭାବରେ ନିରାକାର । ” 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ପରିବ୍ରାଜକ ସମୟରେ, ସେ ନାନା ପ୍ରକାର ଆଧ୍ାତ୍ସିକ 
ଅନୁଭୂତି ଲାଭ କରିଥିଲେ । ଦିନେ ସେ ତାଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖଲେ 
ଗଙ୍ଗାକୂଳରେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧ ଲୋକ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୋଇ ବେଦ ଉଚ୍ଚାରଣ କରୁଛନ୍ତି ! 
ସେ ରଗ୍ବେଦର ଗାୟତ୍ରୀ ମନ୍ତ୍ର ଗାଉଥିବାର ପରିଷ୍କାର ଭାବରେ ଶୁଣିଲେ ! ସ୍ଵାମୀଜୀ 


୪୧ 
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a 
ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ହି 
[ଏ 


ବୂଝିପାରିଲେ ଯେ ଏହି ଦିବ୍ୟଦୂଷ୍ଟି ଫଳରେ ସେ ପ୍ରାଚୀନ ଆର୍ଯ୍ୟମାନଙ୍କର ସଙ୍ଗାତର 
ଲୟ, ତାଳ ଓ ଧ୍ଵବନିକୁ ଆବିଷ୍କାର କଲେ । ସେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ଯରେ ବିଶ୍ବ 
ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡର ଇଶ୍ଵର ଥିବାର ଅନୁଭବ କଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଗାଜିପୁରର ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ପଓହରି ବାବାଙ୍କୁ ଭେଟିଲେ ଏବଂ 
ତାଙ୍କଠାରୁ କର୍ମରହସ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଜାଣିଲେ, “ କର୍ମର ଉଦେଶ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଯେତିକି 
ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା କଥା, ତା'ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହାସଲ ପାଇଁ ସେତିକି ଦୃଷ୍ଟିଦିଅ ।” ଯୋଗୀ 
ତାଙ୍କୁ କହିଲେ, “ତୁମେ ତୁମ ଗୁରୁଙ୍କ ଗ୍ରହରେ ଗୋଟିଏ ଗାଇ ପରି ବାସ 
କର !” ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଜଣେ ନିଜ ଭିତରେ ସେବା ଓ ବିନମ୍ରତା ଭାବର 
କର୍ଷଣ କରିବା ଉଚ଼୍ିତ । ପଓହରିବାବାଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଅନେକ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ଜନକ 
ଗଛ ରହିଛି | ଥରେ ଗୋଟିଏ ଭୟଙ୍କର ନାଗସାପ ତାଙ୍କର ଗୁ ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ 
କଲା | ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ଯୋଗୀ କହିଲେ, “ ସେ ହେଉଛି ମୋ ପ୍ରେମିକା 
ନିକଟରୁ ଆସିଥିବା ଦୂତ ।” ଆଉଥରେ ଗୋଟିଏ କୁକୁର ତାଙ୍କର ରୁଟି ଖଣ୍ଡିକ 
ନେଇ ଚାଲି ଯିବାବେଳେ ସେ ତାକୁ କହିଲେ, “ ଦୟାକରି ଅପେକ୍ଷା କର, ହେ 
ପ୍ରଭୁ ମୁଁ ସେହି ରୁଟିରେ ଲହୁଣି ମାଖିଦିଏ । ” 

ଗାଜିପୁର ଠାରେ ଥିବା ସମୟରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ପେଟ ଗୋଳମାଳ 
ହେଲା | ସେ ପଓହରିବାବାଙ୍କ ଠାରୁ ହଠଯୋଗ ଶିକ୍ଷା କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ଯାହା 
ଫଳରେ ରୋଗମୁକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ । ସେହିଦିନ ରାତିରେ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ତାଙ୍କ 
ନିକଟରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଦାସୀନ ଭାବରେ ଶରୀର ନିରୀକ୍ଷଣ 
କଲେ | ତାଙ୍କର ଏହି ଦିବ୍ୟଦର୍ଶନ ୨୧ ଦିନ ଧରି ରହିଲା । ସେ ପାଓହରି 
ବାବାଙ୍କ ଠାରୁ ଇଚ୍ଛା କରୁଥିବା ଦୀକ୍ଷାକୁ ମନରୁ ପୋଛି ଦେଇ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ନିକଟରେ ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ସମର୍ପଣ କଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ପ୍ରାୟ ସମଗ୍ର ଭାରତ ଭୂଖଣ୍ଡକୁ ପଦବ୍ରଜରେ ପରିଭ୍ରମଣ କରି 
ଅନେକ ଏତିହାସିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ସ୍ଥଳ ପରିଦର୍ଶନ କଲେ । ଏହା ଫଳରେ ସେ 
ଭାରତୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କଲେ | ସେ ଦରିଦ୍ର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦେଖି ଏବଂ ଜନଗଣଙ୍କର ଦୁର୍ବଶାମୟ ଅବସ୍ଥାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି, ଏହି 
ଦୁଃଖୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଗଭୀର ସହାନୁଭୂତି ଜାଗି ଉଠିଲା ! 
ତାଙ୍କ ଆଖିରେ ଅଶ୍ରୁ ଭର୍ତି ହୋଇଗଲା । ସେ ନିଜ ଦାରିଦ୍ର୍ଯର କଷାଘାତରେ 
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# ଭାରତର ପଥପ୍ରାନ୍ତେ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
a OOO FR EO De Oe Vali FNS ey J NO NP NCE OE PE pel SE EE ER; 


ପୀଡ଼ିତ ହୋଇଥୂଲେ । ଥରେ ସେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇ କହିଥୁଲେ, ଯେଉଁ ଛଶ୍ଵର ଏ 
ଜୀବନରେ ସାମାନ୍ୟ ରୁଟି ଖଣ୍ଡିଏ ଦେବାକୁ ଅକ୍ଷମ, ସେ ପରଜୀବନରେ ସ୍ଵର୍ଗପ୍ରାପ୍ତି 
ଦେବେ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରାଯାଇ ପାରେନା । ସେ ଉପଲବ୍ଧି କରିଥିଲେ ଯେ 
ଧର୍ମ ଭାରତର କ୍ରନ୍ଦନରତ ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ନୂହେଁ ଏବଂ 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର କହିଥିବା କଥାକୁ ଦୋହରାଇ କହିଥିଲେ, “ ଖାଲି ପେଟରେ 
ଥିବା ଭୋକିଲା ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଧର୍ମ ନୁହେଁ ।” 

ଏହି ଭ୍ରମଣ ସମୟରେ, ସ୍ଵାମୀଜୀ କ୍ଷେତ୍ରୀ, ଅଲୱାର, ମହିଶ୍ଵର, ରାମନାଦର 
ମହାରାଜ ମାନଙ୍କୁ ଭେଟିବା ସହିତ ବହୁ ମାନଗଣ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ 
କରିଥଲେ | ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ଅତି ଦୃଢ଼ତାର ସହିତ କହିଥିଲେ ଯେ ଭାରତର 
ଉନ୍ନତି, ଜନଗଣଙ୍କୁ ଉତ୍ତମ ଶିକ୍ଷା, ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଉଦ୍ୟୋଗ ଗଠନ ଫଳରେ 
ହି ସମ୍ଭବ । କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ଏଥ୍‌ପ୍ରତି ଯଥେଷ୍ଟ ଧ୍ଯାନ ଦେଇ ନଥୁଲେ । ପରବର୍ତୀ 
ସମୟରେ ସେ ନିଜର ଅନୁଭବକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଥିଲେ, “ ମୁଁ ବାରମ୍ବାର 
ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ଏବଂ ହଜାର ହଜାର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗକରିବାକୁ 
ଇଛାକରେ ଯାହା ଫଳରେ ମୁଁ ଏକମାତ୍ର ଲଶ୍ଵର ଯେ କି ବିଦ୍ୟମାନ, ଏକମୀତ୍ର 
ଭଶ୍ଵର ଯାହାଙ୍କୁ ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କରେ, ଯେ କି ସମସ୍ତ ଆତ୍ସାର ସମଷ୍ଟି - ଏବଂ 
ସର୍ବୋପରି ସେହି ନିଷ୍କର ଇଶ୍ଵର ମୋର ସେହି ଦୁର୍ବ ଶାଗ୍ରସ୍ତ ଇଶ୍ଵର, ସବୁ ଜାତି, 
ପ୍ରଜାତି ମଧ୍ୟରେ, ମୋର ସେହି ଦରିଦ୍ର ଇଶ୍ଵର ହିଁ ମୋ ଉପାସନାର ବିଶେଷ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ! ” 

୧୮୯ ୧ ଫେବୃୟାରୀ ମାସରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ରାଜପୁତନାର ଅଲୱାର ଠରେ 
ପହଞ୍ଚଲେ ଏବଂ ମହାରାଜ ମଙ୍ଗନ ସିଂହକୂ ଭେଟିଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କ ମନରେ ଥବା 
ପିତୁଳା ପୂଜା ସମ୍ପର୍କିତ ଦ୍ବନ୍ଦ ଓ ସନ୍ଦେହକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କଲେ । 
ପଶ୍ଚିମ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ଭାରତ ଭ୍ରମଣ ସମୟରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ୧୮୯ ୩ମସିହାରେ ଚିକାଗୋ 
ଠାରେ ଧର୍ମ ମହାସଭା ହେଉଥିବାର ଜାଣିବାକୁ ପାଇଲେ । ଜିଛି ଭାରତର ଶାସକ 
ରାଜା ମହାରାଜା ଓ କେତେକ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ଏହି ଧର୍ମ 
ସମ୍ମେଳନରେ ଯୋଗଦେବାକୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇଲେ ଯାହା ଫଳରେ ସେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର 
ପ୍ରତିନିଧ୍ୂତ୍ଵ କରିପାରିବେ କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ମନା କରିଦେଲେ । ସେ ଶ୍ରାରାମକ୍ୃଷ୍ଣଙ୍କର 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶକୁ ଅପେକ୍ଷା କରୁଥିଲେ । ୧୮୯ ୨ ଡିସେମ୍ବର ମାସରେ ସେ କନ୍ୟାକୁମାରୀ 
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2 
ଠାରେ ଥବା ଭାରତ ମହାସାଗରର ଶୀଳାଖଣ୍ଡ ଉପରେ ବସି ଧ୍ଯାନସ୍ପ ଥିବାବେଳେ 
ପାଇଲେ ତାଙ୍କର ଗୁରୁ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ | 

ଦିନେ ମାନ୍ଦ୍ରାକ ଠାରେ ଥବାବେଳେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏକ ସାଙ୍କେତିକ ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖିଲେ । ସେ ଦେଖିଲେ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ମହାସମୁଦ୍ରର ଜଳରାଶି ଉପରେ ଚାଲି 
ଚାଲି ଯାଉଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କୁ ଯିବାପାଇଁ କହୁଛନ୍ତି । ସେ ମଧ୍ଯ ଆଦେଶ ଶୁଣିବାକୁ 
ପାଇଲେ, “ଯାଅ” । ଯଦିଓ ସବାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ଯିବା ନିଧାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ସ୍ଥିର କରି 
ସାରିଥିଲେ, ତଥାପି ସେ ଅନୁଭବ କଲେ ଯେ ସଂଘ ଜନନୀ ସାରଦାଦେବୀଙ୍କର 
ଆଦେଶ ମିଳିବା ଆବଶ୍ୟକ । ସେ ସ୍ଵାମୀ ସାରଦାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଚିଠି ଲେଖିଲେ, “ମୁଁ 
ଏକ ଦିବ୍ୟଦର୍ଶନ ଦେଖିଲି ଓ ଗୁରୁ ମୋତେ ପଶ୍ଚିମଦେଶକୁ ଯିବାପାଇଁ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ଦେଲେ । ମୋର ମନ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଭାବେ ଆନ୍ଦୋଳିତ ! ଏ ସମସ୍ତ କଥା ଶ୍ରୀ ମା'ଙ୍କୁ 
କହିବ ଏବଂ ତାଙ୍କର ମତ ମୋତେ ଜଣାଇବ ।” ସ୍ବାମୀ ସାରଦାନନ୍ଦ ଶ୍ରୀ ମା 
ସାରଦଦେବୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ଯାଇ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ପତ୍ର ପାଠ କଲେ । ଶ୍ରୀ ମା' 
ତତ୍କ୍ଷଣାତ ନିଜର କୌଣସି ମତ ଦେଲେ ନାହିଁ । କିନୁୁ ସାରଦାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଅପେକ୍ଷା 
କରିବାକୁ କହିଲେ । କିଛିଦିନ ପରେ ଦିନେ ଶ୍ରୀ ମା” ସ୍ଵପ୍ରରେ ଦେଖିଲେ ଶ୍ରୀ 
ରାମକୃଷ୍ଣ ମହା ସମୁଦ୍ର ଉପରେ ଚାଲନୁଛନ୍ତି ଏବଂ ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କୁ ତାଙ୍କୁ ଅନୁଧାବନ 
କରିବାକୁ କହୁଛନ୍ତି । ଶ୍ରୀ ମା ସାରଦାନନ୍ଦଙ୍କୁ କହିଲେ, ““ ଦୟାକରି ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟକୁ ଯିବା ପାଇଁ ପତ୍ରଲେଖ ! ସ୍ଵାମୀଜୀ ଶ୍ରୀ ମା” ଙ୍କର ଅନୁମତି ପତ୍ର ଓ 
ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଖୁସିହେଲେ । 

ମାନ୍ଦ୍ରାଜ ଠାରେ ଥବା ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟମାନେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଯାତ୍ରା ପାଇଁ ଅର୍ଥ 
ସଂଗ୍ରହରେ ଲାଗି ପଡ଼ିଲେ | ମହରାଜା ଖେତଡ଼ି ରାଜା ଅଜିତ ସିଂହ ତାଙ୍କର ଯିବା 
ପାଇଁ ଟିକେଟ କରିଦେଲେ | ଖେତଡ଼ିରେ ଥବା ସମୟରେ ଦିନେ ସନ୍ଧ୍ୟା ସମୟରେ 
ରାଜା ସଙ୍ଗୀତର ଆୟୋଜନ କରି ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ ଏଥିରେ ଯୋଗ ଦେବାକୁ ଅନୁରୋଧ 
କଳେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆସିଲେ ନାହିଁ ଏବଂ କହି ପଠାଇଲେ, “ ସନ୍ୟାସୀ ଏପରି 
ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ଉପସ୍ପିତ ରହିବା ଅନୁଚ୍ରିତ । ଗାୟିକା ଏଥରେ ମର୍ମାହତ ହୋଇ 
ଗୀତ ଗାଇଲେ, “ ପ୍ରଭୁ ମେରେ ଅବଗୁଣ ଚିତ୍ତ ନ ଧରୋ, ସମଦରଶୀ ହ୍ୟାୟ 
ନାମ ତିହାରୋ, ଅବ ଯୋହି ପାର୍‌ କରୋ । ” ଏହି ଗୀତର ସ୍ଵର ଲହରୀ ସୁଗାୟକ 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ କାନରେ ପହଞ୍ଚଲା ! ଗୀତଟିର ଛତ୍ରେ ଛତ୍ରେ ଏହି ସତ୍ଯ ପ୍ରକାଶିତ 


ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା 
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ଯେ, ଭଗବାନ ସର୍ବବସ୍ତୁରେ ବିରାଜିତ । ଗୀତଟି ଶୁଣି ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିଜ ମନକୁ 
ଧକ୍ାର କଲେ, “ ଏହି କ'ଣ ମୋର ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ମୁଁ ସନ୍ୟାସ, ଅଥଚ଼ ମୋର ଏବଂ 
ଏହି ନାରୀ ମଧ୍ଯରେ ଭେଦଞ୍ଞାନ ରହି ଯାଇଛି । ” ତାଙ୍କର ଆଖି ଖୋଲିଗଲା; ସେ 
ବୁଝିଲେ, ““ ସମସ୍ତଙ୍କ ଭିତରେ ସେଇ ଗୋଟିଏ ସତ୍ତା - କାହାକୁ ସେ ଘୃଣା କରି 
ପାରିବେ ନାହିଁ ।” 

ବମ୍ବେ ଯାତ୍ରା ସମୟରେ ସେ ଆବୁରୋଡ଼ ଷ୍ଟେସନ୍‌ ଠାରେ ଅଟକି ତାଙ୍କର 
ଗୁରୁଭାଇ ସ୍ଵାମୀ ବ୍ରହ୍ମାନନ୍ଦ ଓ ସ୍ଵାମୀ ତୂରିୟାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଭେଟିଲେ । ସେ ସ୍ଵାମୀ 
ତୁରିୟାନନ୍ଦଙ୍କୁ କହିଲେ, ““ ହରିଭାଇ, ମୁଁ ଏବେ ମଧ୍ଯ ତୁମର ତଥା କଥୁତ ଧର୍ମର 
କିଛି ହେଲେ ବୁଝିପାରେ ନାହିଁ । କିନଧୁ ମୋର ହୃଦୟ ଖୁବ୍‌ ବଢ଼ିଯାଇଛି ଏବଂ ମୁଁ 
ଅନ୍ୟର କଷ୍ଟରେ କଷ୍ଟ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଶିଖିଛି । ““ ବିଶ୍ଵାସ କର, ମୋର ତୀବ୍ର 
ଦୁଃଖବୋଧ ଜାଗିଛି ।” ସ୍ଵାମୀ ତୁରିୟାନନ୍ଦ ଦେଖିଲେ ଜଗତର ଦୁଃଖରେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଅନ୍ତର ଯେପରି ଘାରି ହୋଇ ଯାଉଛି । ତାଙ୍କର ହୃଦୟ ଯେପରି 
ପ୍ରକାଣ୍ଡ ଗୋଟିଏ କରେଇ ଏବଂ ଜଗତର ସମସ୍ତ ଦୁଃଖ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ସେ 
ସେଥ୍‌ରେ ଯେପରି ଏକ ମଲମ ତିଆରି କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି । 

ଭାରତର ଅଗଣିତ ଦୁଃଖି ଜନତାର ଦୁଃଖ ମୋଚ଼ନର ମାର୍ଗ ଖୋଜିବା 
ପାଇଁ ଭାରତର ପଥ ପ୍ରାନ୍ତରରୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆମେରିକା ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା କଲେ । 
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୧୮୯୩ ମେ ୩୧ ତାରିଖ ଦିନ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ବମ୍ବେ ପରିତ୍ୟାଗ 
କରି କଲମ୍ବୋ, ପେନାଙ୍ଗ, ସିଙ୍ଗାପୁର, ହଂକଂ, କ୍ୟାଣ୍ଟନ, ନାଗାସାକୀ, କୋନେ 
ସ ସାକା, କୋୟେଟୋ, ୟୋକୋହାମା, ଭାର୍ବୋଭର ଏବଂ ୱନବେଙ୍ଗ ଦେଇ 
ଚିକାଗୋରେ ପହଞ୍ଚଲେ । ଚିକାଗୋରେ ପହଞ୍ଚବା ପରେ ସେ ମହାସଭାର ସୂଚନା 
କେନ୍ଦ୍ରକୁ ଯାଇ ମହାସଭା ସମ୍ପର୍କରେ ତଥ୍ୟ ସଂଗ୍ରହ କଲେ | ସେଠାରେ ସେ 
ଜାଣିବାକୁ ପାଇଲେ ଯେ ସେପ୍ଟେମ୍ବର ମଖଝି ସପ୍ତାହ ପୂର୍ବରୁ ଧର୍ମ ମହାସଭା ଆରମ୍ଭ 
ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ପରିଚୟ ପତର ନଥୂଲେ କାହାକୁ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ଅନୁମତି 
ମିଳିବ ନାହିଁ । ପ୍ରତିନିଧ ହେବା ପାଇଁ ଧାର୍ଯ୍ୟ ସମୟ ମଧ୍ଯ ଅତିବାହିତ ହେଲାଣି । 
ସେ ଚିକାଗୋରେ କାହାକୁ ଜାଣି ନଥିଲେ ଏବଂ ସେଠାକାର ସୈଖିନ ହୋଟେଲ୍‌ରେ 
ରହିବା ପାଇଁ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଅଥ୍ଥ ମଧ୍ଯ ନଥୁଲା | 

ସେ ଚିକାଗୋରେ ଦୂଇ ସପ୍ତାହ ଯେନତେନ ପ୍ରକାରେ କଟାଇଲେ । 
କଲମ୍ବସ୍‌ଙ୍କର ଆମେରିକା ଆବିଷ୍କାରର ୪୦୦ ବର୍ଷ ପୂର୍ରି ଉପଲକ୍ଷେ ଏହି ବିଶ୍ବ 
ମେଳା ଅନୁଷ୍ପିତ ହେଉଥାଏ । ମ୍ୟାରି ଲୁଇସ୍‌ ବର୍କଙ୍କ ମତ ଅନୁସାରେ, 
* ୧୮ ୯୩ରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ଏହି ବିଶ୍ଵ ମେଳାର ପ୍ରାଥମିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥିଲା ମନୁଷ୍ୟର 
ଭୌତିକ ପ୍ରଗତିର ସାମୁହିକ ସୁଫଳକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା । ଯାହା କିଛି କଳ୍ପନା 
କରାଯାଇପାରେ ତାହାର ପ୍ରଦର୍ଶନ ହୋଇଥିଲା- କେବଳ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର 
ସଫଳତା ନୁହେଁ ବରଂ ବିଶ୍ଵର ପଛୁଆ ସଂସ୍କୃତିର ବିରାଟ ବିରାଟ ମଡ଼େଲ 
ରଖାଯାଇଥୁଲା । 

ଇଶ୍ଵର ଅତି ଅଭୁତପୂର୍ବ କରନ୍ତି । କେହି କେହି ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେଲେ ଯେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ବୋଷ୍ଟନ ଚାଲି ଯାଆନ୍ତୁ କାରଣ ସେଠାରେ ଖର୍ଚ୍ଚ ସୀମିତ । ପୂର୍ବରୁ ସେ 
ଭାଙ୍କୋଭର ଠାରୁ ଚିକାଗୋ ଟ୍ରେନ୍‌ ଯାତ୍ରା କରିବା ବେଳେ ବୋଷ୍ଟନର କାଥାରିନ 


୪୬ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ନ ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


fod 


ସାନବର୍ଣ୍ଣଙ୍କୁ ଦେଖିଥିଲେ । ତେଣୁ ସେ ଚିକାଗୋରୁ ବୋଷ୍ଟନ ଅଭିମୁଖେ ଯତ୍ରା 
କଲେ । ହାବାର୍ଡ଼ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟ ଗ୍ରୀକ୍‌ ଭାଷାର ପ୍ରଫେସର ଜନ୍‌ ରାଇଟଙ୍କର 
ପରିଚୟ କରାଇଦେଲେ । ପ୍ରଫେସର ରାଇଟ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ପରିଚୟ ପତ୍ର ପାଇଁ 
ଧର୍ମ ମହାସଭାର ଆୟୋଜକ ମାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ପତ୍ର ଦେଲେ । ସେ ପତ୍ରରେ 
ଲେଖିଲେ, ଏହି ବ୍ୟକ୍ତି ଆମର ସମସ୍ତ ବିଦ୍ଵାନ ପ୍ରଫେସର ମାନଙ୍କଠାରୁ ଅଧକ 
ବିଦ୍ଵାନ । ଏପରିକି ପ୍ରଫେସର ରାଇଟ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ପାଇଁ ଚିକାଗୋ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯିବାର 
ଟିକେଟ୍‌ ମଧ୍ଯ କରିଦେଲେ । 

ଚିକାଗୋରେ ପହଞ୍ଚିଥିବା ବେଳକୁ ସନ୍ଧ୍ୟା ଗଡ଼ି ଯାଇଥାଏ । ପାର୍ଲାମେଣ୍ଟର 
ପ୍ରତିନିଧୂ ସଂପର୍କିତ କମିଟି ସଭ୍ୟଙ୍କର ଠିକଣା ସ୍ଵାମୀଜୀ ହଜାଇ ଦେଇଥାନ୍ତି । 
କାହାକୁ ସେ ସମୟରେ ସାହାଯ୍ୟ ମାଗିବେ ଏହା ଚିନ୍ତା କରି ପାରୁ ନଥାନ୍ତି । 
ଏପରିକି ଏହି ଅପରିଚିତ ବିଦେଶୀଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ କେହି ମଧ୍ୟ ଆଗଭର 
ହେଉ ନଅନ୍ତି । ସ୍ଵାମୀଜୀ ପରିତ୍ୟକ୍ତ ଏକ ରେଳଡ଼ବା ମଧ୍ଯରେ ଉପାସରେ ସେହି 
ରାତ୍ରୀଟି କଟାଇଲେ ! ତାପର ଦିନ ସକାଳେ ଦୈବକ୍ରମେ ତାଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ ମିସେସ୍‌ 
ଜର୍ଜ ଡବ୍ୁ ହେଲଙ୍କ ସହିତ ହେଲା । ସେ ତାଙ୍କ ଘରକୁ ନେଇଗଲେ ଏବଂ 
ତାଙ୍କର ବ୍ୟଭ୍ତିଗତ ବନ୍ଧୁ ପାଲାମେଣ୍ଟର ସଭାପତି ଡକ୍ଟର ଜି.ଏଚ. ବରୋଜଙ୍କ 
ସହିତ ପରିଚୟ କରାଇଦେଲେ । ତାଙ୍କ ମାଧ୍ଯମରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ପ୍ରତିନିଧ୍ୂ ଭାବେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରତିନିଧ୍ୂମାନଙ୍କ 
ସହିତ ରଖୁବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଗଲା ! 

ବିଶ୍ଵ ଇତିହାସରେ ବିଶ୍ଵଧର୍ମ ମହାସଭା ଏକ ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ ଘଟଣା । କାରଣ 
ଗୋଟିଏ ମଞ୍ଚରେ ପ୍ରଥମ କରି ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ପ୍ରତିନିଧ୍ମାନେ ଏକତ୍ର 
ହୋଇଥିଲେ | ୧୧ ସେପ୍ୃୃେମ୍ବର ୧୮୯୩ରେ ଏହାର ଉଦ୍‌ଘାଟନୀ ଉତ୍ସବରେ 
ଭାଷଣ ଦେଇ ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଲେ, “ ବିଭିନ୍ନ ନଦୀର ଭସ୍ପ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ, କିନୁ 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଯେପରି ଗୋଟିଏ ସମୁଦ୍ରରେ ସେମାନଙ୍କର ଜଳରାଶି ଢାଳି 
ଏକତ୍ର ହୁଅନ୍ତି ସେହିପରି ହେ ଭଗବାନ ! ନିଜ ନିଜ ରୁଚିର ବୈଚିତ୍ୟୁବଶତଃ 
ସରଳ, କୁଟିଳ ପ୍ରଭୃତି ନାନା ପଥରେ ଯେଉଁମାନେ ଯାଉଛନ୍ତି ତୁମେ ହି ସେମାନଙ୍କର 
ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ମିସେସ୍‌ ଏସ୍‌.କେ. ବ୍ଲୋଜେଟ, ଜଣେ ଆମେରିକାନ୍‌ ମହିଳା 
ଯେ କି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ପ୍ରଥମ କରି ଦେଖୁଥିଲେ ପରବର୍ତୀ 
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ସମୟରେ ସେ କହିଥିଲେ, “ ୧୮୯୩ ମସିହାରେ ଚିକାଗୋଠାରେ ହେଉଥିବା 
ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ମୁଁ ଉପସ୍ଥିତ ଥିଲି । ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ସେହି ତରୁଣ 
(ବିବେକାନନ୍ଦଁ ଉଠି ଛିଡ଼ାହେଲେ ଏବଂ କହିଲେ ଆମେରିକାର ଭଉଣୀ ଓ 
ଭାଇମାନେ ସାତହଜାର ଦର୍ଶକ ଛିଡ଼ା ହୋଇ କେଉଁଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ 
ଜଣାଇଲେ, ତାହା ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଜାଣି ନଥିଲେ । ଏହି ସଭା ଶେଷ ହେବା 
ପରେ ମୁଁ ଦେଖୁଲି ଦଳ ଦଳ ମହିଳା ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଥିବା ବେଞ୍ଚ ପାଖରେ ନଇଁ 
ପଡ଼ି ତାଙ୍କର ନିକଟତମ ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି ; ମୁଁ ଏହା ଦେଖୁ ମୋ ନିଜକୁ 
କହିଲି, ଭଲ କଥା, ପୁଅ ମୋର, ତୁମେ ଯଦି ସେମାନଙ୍କର ଆକ୍ରମଣରୁ ନିଜକୁ 
ରକ୍ଷା କରିପାର, ତେବେ ବାସ୍ତବିକ୍‌ ତୁମେ ଭଗବାନ । ” 

୧୮୯୩ ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୨୭ ତାରିଖ ପାର୍ଲାମେଣ୍ଟର ଶେଷ ଅଧ୍ୟବେଶନରେ 
ଭାଷଣ ଦେଇ ସେ କହିଲେ, “ ଯଦି ଏହି ଧର୍ମ ମହାସମିତି ଜଗତ ସମ୍ମୁଖରେ କିଛି 
ପ୍ରମାଣ କରିଥାଏ, ତେବେ ତାହା ଏତିକି ସେ ସାଧୁ ଚରିତ୍ର, ପବିତ୍ରତା ଓ ଦୟା 
ଦାକ୍ଷି୍ୟ ଜଗତର କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଧର୍ମ ମଣ୍ଡଳୀର ନିଜସ୍ଵ ସମ୍ପତ୍ତି 
ନୂହେଁ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ସମ୍ପଦାୟରେ ଅତି ଉନ୍ନତ ଚରିତ୍ର ନରନାରୀ ଜନ୍ମ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ସକଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ ଥିବା ସନ୍ତ୍ଵେ ଯଦି କେହି ଏପରି 
ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି ଯେ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଲୋପ ପାଇବ ଓ କେବଳ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ 
ହିଁ ବଞ୍ଚି ରହିବ, ତେବେ ସେ ବାସ୍ତବିକ କୃପାର ପତ୍ର । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ମୁଁ ଆନ୍ତରିକ 
ଭାବରେ ଦୂଃଖତ ଓ ତାଙ୍କୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାଷାରେ କହୁଛି ଯେ ତାଙ୍କ ବାଧା ସତ୍ତ୍ଵେ ଅତି 
ଶୀଘ୍ର ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ପତାକା ଉପରେ ଲିଖୁତ ହେବ, ବିବାଦ ନୁହେଁ, ସହାୟତା, 
ବିନାଶ ନୂହେଁ ପରସ୍ପରର ଭାବଗ୍ରହଣ; ମତ ବିରୋଧ ନୂହେଁ, ସମନ୍ୟ ଓ ଶାନ୍ତି | 

ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଥିଲେ, “ ମୋର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତ ପାଇଁ ଏକ ବାର୍ଜା ରହିଛି 
ଆମେରିକାର ଖବର କାଗଜମାନେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଅନେକ ଖବର ପ୍ରକାଶ 
କରିଥିଲେ ଏବଂ ସେ ସେଠାରେ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ ହୋଇଗଲେ ଜଣାଶୁଣା । 
ଆମେରିକାର ଧନ୍ୟାଢ଼୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ଦ୍ଵାର ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଉନ୍ମକ୍ତ ହୋଇଗଲା | 
ସେ ଜଣେ ମହାମାନ୍ୟ ଅତିଥ ଭାବରେ ସ୍ବାଗତ ପାଇଲେ । କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ସନ୍ଧ୍ଯାସ 
ମାନଙ୍କର ଆଦର୍ଶରୁ ତିଳେ ହେଲେ ବିଚ୍ୟୁତ୍‌ ହେଲେ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ସେବା 
ପାଇଁ ସେ ନିଶ୍ଚିତ କରିଥଲେ, ତାହାର ବ୍ୟତିକ୍ରମ କଲେ ନାହିଁ । ସେ ଆମେରିକାର 
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ମଧ୍ଯଭୁଖଣ୍ଡ, ପୂର୍ବ ଉପକୂଳ ଓ ଦକ୍ଷିଣ ରାଜ୍ୟମାନଙ୍କରେ ବକ୍ତତା ଦେଲେ | ୧୮୯୪ 
ଡିସେମ୍ବର ୩୦ ତାରିଖରେ ବ୍ଛକଲିନ୍‌ ଏଥକାଲ ସୋସାଇଟିରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଘୋଷଣା 
କଲେ, “ ମୋର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତକୁ ଏକ ବାର୍ରା ରହିଛି, ଯେପରି ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ପ୍ରାଚ୍ୟ 
ଜଗତକୁ ବାର୍ରା ଥଲା |!” ସ୍ଵାମୀଜୀ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ ଜଗତକୁ ବେଦାନ୍ତ ଶିକ୍ଷା ଦେଲେ । 
ଉପନିଷଦ ଧର୍ମର ସାର୍ବଜନୀନ ଦର୍ଶନ ଯାହା ହଜାର ହଜାର ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଭାରତରେ 
ଉପ୍ପତ୍ତି ଲାଭ କରିଥିଲା | ତାଙ୍କର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ବକ୍ତବ୍ୟରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶ୍ରୋତ୍ଧ ମଣ୍ଡଳୀ 
ନୂତନ କିଛି ଜାଣିବାକୁ ପାଇଲେ । ଧର୍ମାନ୍ଧ ଅସହିଷ୍ଣୁତା, ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା, 
ଅସପଶ୍ୟତାକୁ ଏଡାଇ ଦେଇ ଧର୍ମ ସମନ୍ୟର ମାର୍ଗ ଉନ୍ମୋଚିତ ହେଲା | ଏହା 
ଥିଲା ଭାରତର ପ୍ରେମ ଓ ଶୁଭକାମନାର ଉଚ୍ଛସିତ ବାର୍ରା । ସ୍ଵାମୀ ଅତୁଳାନନ୍ଦ 
ଲେଖଥଲେ, “ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରାଣୀ ବୋଲି ବାରମ୍ବାର ଉଚ୍ଚାରଣରେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ ହୋଇ ଉଠିଥିଲେ । ତେଣୁ ସେ କହିଥିଲେ, “ ତୁମେ କାହିଁକି 
ପାପ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଛ ? ତୁମେ ହେଉଛ ଅମ୍ପତର ସନ୍ତାନ । ଆମ୍ଭେ 
ହିନ୍ଦୁମାନେ ତୁମ୍ଭକୁ ପାପୀ ବୋଲି କହିବାକୁ କୂଶ୍ଚିତ । ତୁମ୍ଭେମାନେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ସନ୍ତାନ, ପବିତୁ ଓ ପୂର୍ଣ ମନୁଷ୍ୟ ଜଣେ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପାପୀ ବୋଲି କହିବାଠାରୁ 
ଅଧକ ପାପ କିଛି ନାହିଁ । ଏହା ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତି ଉପରେ ଏକ କୂସ୍ସା । ” 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ସତ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରି ଆମେରିକା ଜାତିଠାରୁ ସେମାନଙ୍କର 
ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସହାନୁଭୂତି ପାଇବା ପାଇଁ ଯାଇଥୁଲେ | ତାଙ୍କର ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଓ ତାଙ୍କର 
ବାଣୀ ପ୍ରତି ଥଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସମ୍ମାନ | କିନ୍ତୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଧର୍ମରେ ଥବା ଦୋଷତୁଟିକୁ ମଧ୍ଯ 
ସେ ଦେଖୁପାରିଥଲେ | ଡ଼େଟ୍ରେଏଟ୍‌ଠାରେ ଏକ ବିଶାଳ ଜନସଭାକୁ ସମ୍ବୋଧନ 
କରି ସେ କହିଥିଲେ, “ମୁଁ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଉନ୍ନତ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ କରିବାକୁ ଆସିଛି । 
ତୁମ୍ଭେମାନେ ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କର ଉପଦେଶ ମନେ ପକାଅ । ଶାନ୍ତି ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥିବା 
ଲୋକେ ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇବେ, କାରଣ ସେମାନେ ହିଁ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ସନ୍ତାନ । 
ଯାହାର ବିଚାରର ମୂଳଭିତ୍ତି ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଉପରେ ଆଧାରିତ, ତାହାର ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ବିନାଶ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ଯଦି ତୁମେମାନେ ବଞ୍ଚିବାକୁ ଚାହୁଁଛ ତେବେ ଯାଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ 
ନିକଟକୁ ଫେରିଯାଅ | ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ଫେରିଯାଅ ଯାହାଙ୍କର ଗୃହ ନାହିଁ । ଖ୍ରୀଷ୍ଟ 
ସହିତ ଛିଣ୍ଡା ଲୁଗାରେ ବଞ୍ଚିବା ବରଂ ଶ୍ରେୟ ହେଉ, ପ୍ରାସାଦରେ ବଞ୍ଚିବା ଅପେକ୍ଷା । ” 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟବାସୀଙ୍କୁ ଧର୍ମର ପରଭାଷା ବୁଝାଇ କହିଥିଲେ, 


୪୯ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା i 


“ ଚୁମ୍ଭେମାନେ ମନେ ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ ଯେ ଧର୍ମ ବକ୍ତା ପୁସ୍ତକରେ ନାହିଁ, ରହିଛି 
ଅପରେଯାନୁଭୂତିରେ | ପ୍ରାଚୀନ ଧର୍ମ କହୁଛି ସେ ହେଉଛି ନାସ୍ତିକ ଯେ ଭଶ୍ବରରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହିଁ । ନୂତନ ଧର୍ମ କହୁଛି ସେ ହେଉଛି ନାସ୍ତିକ ଯେ ନିଜ 
ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନର ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ଦେବତ୍ଵର ପରିପ୍ରକାଶ | ଏହା କିପରି ହେବ ? ” 
ସ୍ଵାମୀଜୀ କର୍ମଯୋଗ, ଭକ୍ତିଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଓ ରାଜଯୋଗ ମାଧ୍ଯମରେ ଏହା 
କରିବାକୁ କହିଛନ୍ତି । ଏହି ଆଧ୍ାତ୍ଧିକ ମାର୍ଗ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଲଶ୍ବରଙ୍କ ସହିତ ବା ବ୍ରହ୍ମନ 
ସହିତ ଯୋଗ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେବ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ସମସ୍ତ ଦୁର୍ବଳତାକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରି ସମସ୍ୟାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇ ଶାନ୍ତି, ଆନନ୍ଦ ଓ ମୁକ୍ତିର ସହିତ ବଞ୍ଚି 
ପାରିବ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ପାଶ୍ଚାତ୍ଯଜଗତରେ ବେଦାନ୍ତ ସତ୍ଯକୁ ସାର୍ବଜନୀ ଭାବରେ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରି ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସେତୁ ନିର୍ମାଣ କରିଯାଇଛନ୍ତି | 


ଡୁଡ କୃଶ 
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ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ତାଙ୍କର ବକ୍ତା ଦେବା କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ମଧ୍ଯରେ ଅନେକ ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କ ସମ୍ପର୍କଗେ ଆସିଥୁଲେ । ପ୍ରସିଦ୍ଧ ବାଗ୍ମୀ ରବର୍ଟ 
ଇଙ୍ଗରସନ, ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ ଅତ୍ୟଧୂକ ସାହସୀ ହୋଇ ବକ୍ତବ୍ୟ ନ ରଖିବାକୁ ଉପଦେଶ 
ଦେଇ କହିଥିଲେ “ ଏଠାକାର ଲୋକେ ଅନ୍ୟ ଧର୍ମର ଭାବ ପ୍ରତି ଅସହିଷ୍ଣୁ । 
ପଚ଼ାଶ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଯଦି ତୁମେ ଏ ଦେଶକୁ ଆସି ଧର୍ମ ପ୍ରଚାର କରିଥାନ୍ତ, ତେବେ 
ତୁମକୂ ଫାଶିଖୁଣ୍ଟରେ ଶଝୁଲିବାକୁ ହୋଇଥାନ୍ତା କିମ୍ଭା ସେମାନେ ତୁମକୁ ଚିଅନ୍ତା 
ପେଡ଼ି ଦେଇଥାନ୍ତେ ।” 

ବିଖ୍ୟାତ ବିଦ୍ୟୁତ୍‌ ଭତ୍ଭାବକ ନିକୋଲା ବେସଲା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବେଦାନ୍ତ 
ଦର୍ଶନର ପ୍ରାଣ, ଆକାଶ ଓ କଳର ବ୍ୟଖ୍ୟାନ ଶୁଣି ଅତ୍ଯନ୍ତ ପ୍ରୀତ ହୋଇଥଲେ 
ଏବଂ ତାଙ୍କ ମତରେ ଏହାକୁ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ଗ୍ରହଣ କରେ ବୋଲି କହିଥିଲେ । 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଜନ.ଡ଼ି.ରକଫେଲରଙ୍କ ସହିତ ମଧ୍ଯ ସାକ୍ଷାତ ହୋଇଥିଲା ¦ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ତାଙ୍କୁ ବ୍ରଝାଇବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥିଲେ ଯେ ଇଶ୍ଵର ତାଙ୍କ ଅମାପ ଅର୍ଥ ପ୍ରଦାନ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହି ସୁଯୋଗରେ ସେ ଅନ୍ୟର କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଏହାକୁ ବ୍ୟୟିତ 
କରିବା ଉଚିତ । ଏହାଶୁଣି ରକ ଫେଲର କ୍ରୋଧାନ୍ଵିତ ହୋଇଥିଲେ । କିନ୍ତୁ 
ତାହାର କିଛିଦିନ ପରେ ସେ ସ୍ଵାମୀଜାଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ କରି ଅମାପ ପରିମାଣ ଅର୍ଥଦାନର 
ଏକ ଖସଡ଼ା ଦେଖାଇଥିଲେ ଏବଂ କହିଲେ, “ ବର୍ଭମାନ ଆପଣ ଏଥରେ ସନୁୁଷ୍ଟ 
ହେବା ଉଚ଼ିତ ଏବଂ ମୋତେ ଧନ୍ୟବାଦ ଦେବା ଦରକାର । ” ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିଃଶଦଦରେ 
ସେହି ଚିଠାକୁ ପଢ଼ିଲେ ଏବଂ କହିଲେ, “ ତୁମେ ମୋତେ ଧନ୍ଯବାଦ ଦେବା 
ଉଚ୍ିତ । ” 

ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ ବକ୍ତତା ଦେଇ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅନୁଭବ କଲେ ଯେ ଖାଲି 
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ବକ୍ତା ଦେଲେ କିଛି ଲାଭ ହେବନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ କିଛି ଉତ୍ତମ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କୁ ତାଲିମ୍‌ 
ଦେବାକୁ ହେବ ଯାହା ଫଳରେ ତାଙ୍କ ଅନୁପସ୍ପିତିରେ ସେମାନେ ବେଦାନ୍ତର 
ବାର୍ରା ପ୍ରଚାର କାର୍ଯ୍ୟ ଜାରି ରଖିବେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ମଧ୍ଯ କିଛିଦିନ ବିଶ୍ରାମ ନେବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିଲେ । ମିସ୍‌ ଏଲିଜାବେଥ ହୁଚ଼ରଙ୍କର ସେଣ୍ଟ ଲରେନ୍ବ ନଦୀବକ୍ଷରେ “ ସହସ୍ର- 
ଦ୍ଵୀପୋଦ୍ୟାନ” ନାମକ ଦ୍ବୀପରେ ଗୋଟିଏ ମନୋରମ ଗୃହ ଥଲା; ସେ ଏହି 
ଗୁହଟିକୁ ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ବ୍ୟବହାର ଲାଗି ଅର୍ପିଣ କଲେ ।| ମିସ୍‌ ଏସ୍‌.ଇ.ଓୟାଲ୍‌ଡ଼ୋ 
ଏହି ସମୟର ଘଟଣାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଲେଖିଥିଲେ, “ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପରି 
ଜଣେ ବ୍ୟଳ୍ତିଙ୍କ ସହ ଅବସ୍ଥାନ କରିବା ହିଁ ଅବିଶ୍ରାନ୍ତ ଉଚ୍ଚଭଉଚଚ ଅନୁଭୂତି ଲାଭ 
କରିବା । ସକାଳୁ ରାତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେହି ଗୋଟିଏ ଭାବ - ଆମେ ଏକ ଘନୀଭୂତ 
ଧର୍ମଭାବ - ରାଜ୍ୟରେ ବାସ କରିଥିଲୁ । କାକତାଳୀୟ ନ୍ୟାୟ ଅନୁଯାୟୀ ଠିକ୍‌ 
ଦ୍ଵାଦଶ ଜଣ ଛାତ୍ରୀ ଓ ଛାତ୍ର ସହସ୍ର ଦ୍ଵୀପୋଦ୍ଯାନରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ଅନୁଗମନ 
କରିଥିଲେ ଏବଂ ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ କହିଥିଲେ ଯେ ସେ ଅମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପ୍ରକୃତ ଶିଷ୍ୟ 
ରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେଇଥପାଇଁ ସେ ଆମମାନଙ୍କୁ ଏଭଳି ଦିନରାତି 
ପ୍ରାଣଖୋଲି ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଯାହାକିଛି ଶ୍ରେଷ୍ଠ ବସ୍ତୁ ଥଲା ସବୁ କିଛି ଶିକ୍ଷା 
ଦେଉଥିଲେ । ” ଦୁଇଜଣ ସହସ୍ର ଦ୍ଵୀପୋଦ୍ୟାନରେ ହି ସନ୍୍ୟାସ ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରି 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହୋଇଥଲେ । ପାଞ୍ଚଜଣ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରତରେ ଦୀକ୍ଷିତ ହେଲେ ଏବଂ 
ଅବଶିଷ୍ଟ କେତେଜଣ ପରେ ନ୍ୟୁୟର୍କ ନଗରରେ ଦୀକ୍ଷା ଗ୍ରହଣ କରିଥିଲେ | 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷା ମଧ୍ୟରେ ଜଣେ କୁଶଳୀ କଥାକାର ପରି ଅନେକ 
ପୌରାଣିକ ଗଛ ମଧ୍ଯ କହୁଥିଲେ । ଦିନେ ଶିକ୍ଷାଦାନ ସମୟରେ କହିଲେ, ““ ଜଗତ 
ମୋ ପାଇଁ ନୁହେଁ । ଭଲମନ୍ଦ ଆମମାନଙ୍କର ଦାସ ସ୍ଵରୂପ, ଆମ୍ଭେମାନେ 
କେବେହେଲେ ସେମାନଙ୍କର ଦାସ ନୋହୁଁ । କିଛି ପାଇବାର ଚେଷ୍ଟାକର ନାହିଁ, 
କିଛି ଛାଡ଼ିବାର ବି ଚେଷ୍ଟା କର ନାହିଁ । ଯେତିକି ପାଉଛ ସେତିକିରେ ସତ୍ୁଷ୍ଟ 
ହୁଅ । ଯେତେବେଳେ ତୁମକୁ କୌଣସି କଥା ବିଚଳିତ କରିପାରିବ ନାହିଁ, 
ସେତେବେଳେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଯେ, ତୁମେ ସ୍ବାଧୀନତା ବା ମୁକ୍ତିଲାଭ କରିଛ । ” 
“ କେବଳ ସହ୍ୟ କରିଗଲେ ହେବ ନାହିଁ । ଏକାବେଳକେ ଅନାସକ୍ତ ହୁଅ । ” 
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a ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଓ ବେଦାନ୍ତ ଆନ୍ଦୋଳନ 
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ସ୍ଵାମୀଜୀ ପିକାଡ଼େଲୀ ପ୍ରନ୍‌ସସେସ୍‌ ହଲରେ ସହସ୍ରାଧକ ଶ୍ରୋତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ 
ଗଭୀର ଦାର୍ଶନିକ ବକ୍ତତା ଦେଲେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତକୁ ସାବଧାନ କରି 
କହିଥିଲେ, “ ସାବଧାନ ! ମୁଁ ଦିବ୍ୟ ଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖୁଛି, ସମଗ୍ର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତ 
ଗୋଟିଏ ଆଗ୍ନେୟଗିରି ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଛି, ଏହା ଯେ କୌଣସି ମୁହୂର୍ରରେ 
ଅଗ୍ନି ଉଦ୍ଧୀରଣ କରି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତକୁ ଧ୍ବଂସ କରିଦେଇପାରେ । ଏବେ ମଧ୍ଯ 
ଯଦି ତୁମ୍ଭେମାନେ ସାବଧାନ ନ ହୁଅ, ତାହେଲେ ଆଗାମୀ ପଚ଼ାଶବର୍ଷ ମଧ୍ଯରେ 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଧ୍ଵଂସ ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ । ” 
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ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଆଦର୍ଶ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ 
କରିଛନ୍ତି । ଉତ୍ତମ ସରକାର ଉତ୍ତମ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ | 
ଗଣତନ୍ତ୍ର ଗୁଣାତ୍ମକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବା 
ନିତାନ୍ତ ପ୍ରୟୋଜନ | ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ ଯେ ଯଦି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆଧ୍ାତ୍ମିକ 
ଓ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଦାନ କରାଯାଏ, ତେବେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଅକ୍ଷମତା ଓ 
ଅସହାୟତାକୁ ଦୂର କରାଯାଇ ପାରିବ ଏବଂ ସରକାରର ଅବକ୍ଷୟତାକୁ ରୋକାଯାଇ 
ପାରିବ | 

ମନୂଷ୍ୟ ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା କହିଲେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶିକ୍ଷାର 
ବ୍ୟାପକ ପ୍ରସାର ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରୁଥିଲେ । ଶିକ୍ଷା ପାଇବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ ଚିନ୍ତା କରିପାରିବେ । ସାମୁହିକ ଭାବରେ ଜାତୀୟ ସମସ୍ଯା 
ସମ୍ପର୍କରେ ବିଚ଼ାର ବିମର୍ଷ କରିପାରିବେ । ଲୋକମାନେ ସରକାରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟର 
କେବଳ ନୀରବଦ୍ରଷ୍ଟା ହେବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ବରଂ ସେମାନେ ସକାରାତ୍ସକ ସ୍ୃଷ୍ଟିଶୀନ 
ଦୃଷ୍ଟି ନେଇ ସରକାରଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ, ଯେତେବେଳେ ସରକାର ତାଙ୍କ 
କର୍ଉବ୍ଯୟରେ ଅବହେଳା କରିବେ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ମନୁଷ୍ୟର ଦକ୍ଷତା ଓ 
ଆତ୍ତନିର୍ଭରଶୀଳତା ଉପରେ ବିଶ୍ବାସକୁ ମଜବୁତ କରେ | ଫଳରେ ଏହା ଧାର୍ମିକ 
ସାମାଜିକ ଓ ଆଧ୍ାତ୍ମିକ ବିକାଶ କରିବାରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରେ | ଗଣତନ୍ତ 
ବିକଶିତ ହୁଏ, ଯଦି ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିର ଆତ୍ୃନିର୍ଭରଶୀଳତା ଓ ସ୍ବୟଂଶାସନକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ 
ପ୍ରଦାନ କରେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ପରିଷ୍କାର ଭାବରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ, ରାଷ୍ଟ୍ର ସବୁ କଥା ପାଇଁ ରାଜ୍ୟ 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ଏବଂ କେବେହେଲେ ସାମୂହିକ ସୁବିଧା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରେନାହିଁ କିମ୍ବା ଆତ୍ସରକ୍ଷା କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେନି, ତାହା କୁମଶଃ ଅନ୍ତଃସ୍ 
ee er ee 
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Bo ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ 
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ଶକ୍ତି ଓ ବଳକୁ ହରାଏ | ଯଦି ଏହି ପ୍ରକାର ସୁରକ୍ଷା ଓ ନିର୍ଭରଶୀଳତା ବଢ଼ିଚ଼ାଲେ, 
ତେବେ ତାହା ରାଷ୍ଟ୍ରର ଧ୍ଵଂସର କାରଣ ହୁଏ ଏବଂ ତାହା ନଷ୍ଟହେବା ବେଶୀଦିନ 
ନୁହେଁ । ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ମତ ସହିତ ଜନ୍‌ ଷ୍ୁୁଆର୍ଟ ମିଲ୍‌ ସହମତି ପ୍ରକାଶ କରି 
ତାଙ୍କର ଦି ଲିବର୍ଟି ପୁସ୍ତକରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି “ ଯେକୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରର ଭବିଷ୍ୟତ 
ସମ୍ପତି ତାହାର ଲୋକମାନଙ୍କର ସବଳତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ ଏବଂ ଯେଉଁ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଲୋକମାନଙ୍କର ମାନସିକ ବିକାଶ ଓ ଉନ୍ନତି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦିଏ ଏବଂ 
କେତେକାଂଶରେ ପରିଚ଼ାଳନା କୌଶଳ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନଦିଏ, ପରେ ଦେଖିବ ଯେ 
କୁଦ କ୍ଷୁଦ୍ର ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବାସ୍ତବରେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସାଧୂତ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ ଏବଂ ପରିଶେଷରେ କିଛି ପ୍ରାପ୍ୟ ହେବନାହିଁ । କାରଣ ଅଫୁରନ୍ତ ଶକ୍ତିର 
ଅଭାବ ଯାହା ଯନ୍ତ୍ରକୁ ସହଜରେ କ୍ରିୟାଶୀଳ କରିପାରେ, ସମୟକ୍ରମେ ନଷ୍ଟ ହେବାକୁ 
ପସନ୍ଦ କରିବ ।” ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିଜକୁ ନିଜେ ସାହାଯ୍ଯ କରିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଆରୋପ କରିଥଲେ । ସରକାରଙ୍କ ସହଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ଗଠନ ହେଉ ବୋଲି ଚାହିଁ ନଥିଲେ | ସେ ତେଣୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଇ କହିଥିଲେ ଯେ, 
“ ନିଜକୁ ଅସହାୟ ଭାବିବା ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଭୁଲ । କାହାଠାରୁ ସାହାଯ୍ୟ ଆଶା 
କରନାହିଁ । ଯଦି ଆମ୍ଭେ ନିଜେ ନିଜକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରି ନପାରିବା, ତେବେ ଆମକୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୂ କେହି ନାହାନ୍ତି । ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟା ଫଳରେ ଶକ୍ତି 
କେତେବେଳେ ସାହାଯ୍ୟ କରିପାରିବ, ତାହା ସ୍ଥିର କରେ | ଯଦି ସରକାର ଶକ୍ତିର 
ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ନଷ୍ଟ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, ଯଦି ଅନୁଷ୍ଠାନମାନେ ବିକାଶର 
ଅନ୍ତରାୟ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ସେହିପରି ଅନୁଷ୍ଠାନ ନଷ୍ଟ ହେବା ଉଚ଼ିତ୍‌ | ଲୋକମାନେ 
ସରକାରଙ୍କୁ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାହାଯ୍ୟ କରିବେ, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସରକାର ଶକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରେ ଏବଂ ଯେତେବେଳେ ଶକ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତା ଉପରେ 
ଅଙ୍କୁଶ ଲଗାଯାଏ, ସେ ସରକାରର ବିରୋଧ କରେ ।” ସ୍ଵାମୀଜୀ ବସ୍ତୁବାଦୀ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏକ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ସମାଜ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଥା କହିଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ 
ଆଇନ୍‌ ବଦଳରେ ଶକ୍ତି ପାଇଁ ନୈତିକ ଆଇନ କଥା କହିବାବେଳେ ଶୁଦ୍ର ସମାଜ 
ବଦଳରେ ଏକ ନବ୍ୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ ସମାଜ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । ଏହା କହିବା 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୂଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଦେବତ୍ବ ରହିଛି | ସେ ଏହା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି | ମନୂଷ୍ୟ ଭିତରେ ଥିବା ଦେବତ୍ବ ସମ୍ପର୍କନେ 


୫୫ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରୀ ଷ୍ଟ 
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ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ହେତୁ ସେ ଶକ୍ତିର ଉତ୍ତମ ପଣ ଓ ସମ୍ପୂର୍ଵତା କଥା କହିଛନ୍ତି r 
ବ୍ୟନ୍ତି ହି ନିଜ ପାଇଁ ସର୍ବଶେଷ । ତେଣୁ ତାଙ୍କ ମତରେ ସମାଜ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ସାମାଜିକ 
ଓ ନୈତିକ କରେନା ବରଂ ମନୁଷ୍ୟର ନିଜର ପ୍ରକୃତିଗତ ଗୁଣ ହେତୁ ସେ ସାମାଜିକ 
ଓ ନୈତିକ । ବ୍ୟକ୍ତି ସମାଜର କ୍ରୀତଦାସ ନୂହେଁ କିମ୍ବା କୌଣସି ଅନୁଷ୍ଠାନ ସହିତ 
ଆବଦ୍ଧ ନୁହେଁ । ସେ ସମାଜ ଠାରୁ ଅଧକ ହେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ | ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ମତରେ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ମଧ୍ଯରେ ରହୁ ବା ନରହୁ ସେ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ ହୋଇ ରହିବ 
ଏବଂ ଶଶ୍ବର ପୁରୁଷ ପାଲଟିଯିବ କାରଣ ତାହା ମଧ୍ୟରେ ଦେବତଵ ବିଦ୍ୟମାନ | 

ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ସମାଜର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି ବୋଲି କହି 
ନାହାନ୍ତି, କିନୁ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଢଙ୍ଗରେ ଜୀବନମାର୍ଗ କଥା ମଧ୍ଯ ଚାହିଁ ନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ବ୍ୟକ୍ତି ସାମାଜିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନର ଏକତ୍ଵ କଥା ଭାବେ ଏବଂ ଅନ୍ୟର ଉନ୍ନତି 
କଥା ଚିନ୍ତାକରେ ! ସେଥୁପାଇଁ ସେ କହିଛନ୍ତି, “ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ଉପରେ ଯେଉଁ ଗୁରୁତ୍‌ ଆରୋପ କରାଯାଇଛି, ତାହା ଅନ୍ୟ କୌଣସି ସମାଜରେ 
ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ ।” ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରକୃତି ଦେବତ୍ଵ ଏ ବିଚ଼ାର ସତ୍ତ୍ବେ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ ସମାଜ ସହିତ ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗା ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି ଏବଂ 
କେବଳ ଅସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ ବନ୍ଧନମୁକ୍ତ କରିଥାନ୍ତି । ସାଧାରଣ ମଣିଷ 
ସଦାସର୍ବଦା ନିଜ ସୁବିଧା ଖୋଜିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ ଓ ସମାଜର ଅବସ୍ଥିତି ତା'ର 
ପରିବାର, ସମ୍ପରି ଇତ୍ୟାଦିକୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେବାପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ । ତେଣୁ ସେ ତା'ର 
ପ୍ରବୃରିଗତ ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ସାମାଜିକ ନିୟମ ସହିତ ସମଖଝୋତା କରେ ଏବଂ ନିଜର 
ବିକାଶରେ ବାଧା ଉପୁଯାଏ । ଅପରନ୍ତୁ ଅସାଧାରଣ ଶକ୍ତି ସମାଜରୁ କିଛି ଚାହାନ୍ତି 
ନାହିଁ ଏବଂ ନିଜ ସ୍ଵାଧୀନତାର ବିନିମୟରେ କୌଣସି ପୁରସ୍କାର ଆଶା କରନ୍ତି 
ନାହିଁ । 

ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଓ ଅସାଧାରଣ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା 
ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଦେଖାଇଛନ୍ତି । ତଥାପି ସେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ସାଧାରଣ ମଣିଷ 
କ୍ରମେ କ୍ରମେ ଆଧ୍ାତ୍ମିକ ମଣିଷକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୁଏ ଏବଂ ହୃଦୟର ଅନୁଭବ ଦ୍ଵାରା 
ତାହାର ନିମ୍ନତମ ଜୀବନ ଉଚ୍ଚତମ ଜୀବନରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ | ସ୍ବାଧୀନତା ବା 
ସତ୍ୟର ଆଦର୍ଶ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ଜୀବନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ କହେନାହିଁ । ତେଣୁ 
ସମାଜ ଅସାଧାରଣ ଶକ୍ତି ଜୀବନକୁ ଅନୁସରଣ କରିବା ଉଚ୍ିତ । ତେଣୁ ସତ୍ଯ 
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wg ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ 


ଉପରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଉପରେ ବଞ୍ଚୁଥବା ମଣିଷ ସମାଜ ଉପରେ ସେ ବିଶ୍ବାସ 
କରୁଥିଲେ ଯେ, ବ୍ୟକ୍ତିର ଉତ୍ତମ ବ୍ୟବହାର ପାଇଁ ଆଇନ ନୂହେଁ ବରଂ ତା'ର 
ଅନ୍ତରର ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ହିଁ ଆବଶ୍ୟକ | ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ସାମାଳିକ ଦୁର୍ବଳତାକୁ 
ଦୂର କରିବାପାଇଁ ଅନ୍ତରର ଅନୁଭୂତିକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦେବାକୁ ହେବ । ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ 
ସମାଜ ନୈତିକତା ଉପରେ ଆଧାରିତ ସମାଜ । ସେ ଘୋଷଣା କରି କହିଥିଲେ 
ଯେ, ସମାଜ ଅବସ୍ଥାର ଗଠନ ପାଗ ଭାବ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଯଦି ସମାଜ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତା ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୁଏ, ତାହା ତିଷ୍ଠି ରହିବ । ସେହି ସମାଜ ମହାନ୍‌ 
ଯେଉଁଠାରେ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସତ୍ୟର ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । ଯଦି ସମାଜ ସେହି ଉଚ୍ଚତମ 
ସତ୍ୟ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଛି । ଯଦି ସମାଜ ସେହି ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ୟ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହୋଇନାହିଁ ତେବେ ତାହାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାକୁ ହେବ; ଯେତେ ଶାଘ୍ର 
କରାଯାଇପାରେ, ସେତେ ଭଲ | ସ୍ଵାମୀଜୀ ମନୁଷ୍ୟ ଉପରେ ହିଁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଛନ୍ତି | ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ଠିକ ଭାବରେ କରାଯାଇ ପାରିଲେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଏକ ଉନ୍ନତ ସମାଜ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନରେ ବ୍ରତୀ ହେବ । 
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ସାହସୀ ହେବାକୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିଖିଲେ 


ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ଥୁଲେ । 
ଦକ୍ଷିଣେଶ୍ଵର କାଳୀ ମନ୍ଦିରର ପୂଜାରୀ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ! ତାଙ୍କର ପିଲାଦିନର ନାମ 
ଥିଲା ଗଦାଧର | ସେ ୧୮୩୬ ମସିହା ଫେବୃୟାରୀ ମାସ ୧୮ ତାରିଖରେ 
ଜନ୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ତାଙ୍କର ବାପା କ୍ଷୁଦିରାମ ଓ ମା” ଚନ୍ଦ୍ରାଦେବୀ । ପିଲାଟି 
ଦିନରୁ ସେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଭଲ ପାଉଥିଲେ । ତାଙ୍କର ମନ ସବୁବେଳେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ନିକଟରେ ରହୁଥାଏ | ସେ ବଡ଼ହୋଇ କଲିକତା ଆସିଲେ । ଦକ୍ଷିଣେଶ୍ଵରରେ 
କାଳୀ ମନ୍ଦିର । ମା” ଭବତାରିଣୀ ସେହି ମନ୍ଦିରର ଦେବୀ | ସେଠାରେ ଗଦାଧର 
ସାଧନା କଲେ | କଲିକତାର ଲୋକମାନେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଆସୁଥୁଲେ । ସେ 
କହୁଥିଲେ ସବୁ ମଣିଷ ଭିତରେ ଇଶ୍ଵର ଅଛନ୍ତି | ମଣିଷର ସେବାକଲେ ଇଶ୍ବର 
ମିଳିବେ । 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ପିଲାଦିନର ନାମଥଲା ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ । ତାଙ୍କୁ 
ସମସ୍ତେ ନରେନ୍‌ ଡାକୁଥିଲେ | ନରେନ୍‌ ପିଲାଦିନରୁ ସବୁକଥା ଜାଣିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥଲେ | ୧ ୮ ୬୩ମସିହା ଜାନୁଆରୀ ୧ ୨ ତାରିଖରେ କଲିକତାର ସିମୁଳିଆ 
ପଲ୍ଲୀଠାରେ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ! ତାଙ୍କର ବାପା ଥିଲେ ବିଶ୍ଵନାଥ ଦତ୍ତ ଓ ମା” 
ଭୁବନେଶ୍ଵରୀ ଦେବୀ । ନରେନ୍‌ ପିଲାଦିନରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଖୋଜୁଥିଲେ ! ସେ 
କଲେଜରେ ବି.ଏ. ପଢୁଥିଲେ । ସେଠାରେ ସେ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ଜାଣିବାକୁ ପାଇଲେ । ନରେନ ଦକ୍ଷିଣେଶ୍ଵର ଆସିଲେ । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସହିତ 
ତାଙ୍କର ଦେଖାହେଲା | 

ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ନରେନଙ୍କୁ ଦେଖି ଖୁସି ହେଲେ । ତାଙ୍କୁ ଇଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଦେଖାଇ 
ଦେବେ ବୋଲି କହିଲେ । ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସରଳ ବ୍ୟବହାର, ମଧୁର କଥା 
ନରେନ୍‌କୁ ଭାରି ଭଲ ଲାଗିଲା । ସେ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ହେଲେ । ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ 
ତାଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ଶିଖାଇଲେ | ସେତେବେଳକୁ ଆହୁରି ଅନେକ ଯୁବକ ଶ୍ରୀ 
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bo FB po 
& | ସାହସୀ ହେବାକୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିଖୁଲେ 


ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆସିଥାନ୍ତି । ସବୁ ଶିଷ୍ୟମାନଙ୍କର ନେତା ହେଲେ ନରେନ୍ଦ୍ର 
ନାଥ | ଗୁରୁ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ତାଙ୍କ ଉପରେ ବହୁତ ବିଶ୍ଵାସ ଥାଏ | ସେ କହୁଥିଲେ, 
ନରେନ୍ଦ୍ର ବହୁତ ବଡ଼ ବଡ଼ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ | ଜଗତର ଉପକାର କରିବ । ଗୁରୁଙ୍କ 
ଠାରୁ ନରେନ୍ଦ୍ର ତ୍ଯାଗ ଓ ସେବା ବିଷୟରେ ଜାଣିଲେ । 

ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଦେହ ଖରାପ ହେଲା । ସେ କ୍ୟାନସର୍‌ ରୋଗରେ 
ପଡ଼ିଲେ । ଦେହ ଭଲ ହେଲାନାହିଁ । ଶିଷ୍ୟମାନେ ସେବାକଲେ । କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀ 
ରାମକୃଷ୍ଣ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ୧୮୮୬ ମସିହା ଅଗଷ୍ଟ ମାସ ୧୫ ତାରିଖରେ 
ଦେହତ୍ୟାଗ କଲେ । 

ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ ଉପରେ ଗୁରୁଭାଇଙ୍କ ଭାର ପଡ଼ିଲା । ସେ ଗୁରୁଭାଇମାନଙ୍କ 
ସହିତ ବରାହନଗର ଠାରେ ରହିଲେ । କିନ୍ୁ ସେଠାରେବେଶୀଦିନ ରହିପାରିଲେ 
ନାହିଁ । ଭାରତକୁ ବୁଲି ଦେଖିବାକୁ ତାଙ୍କର ମନ ହେଲା । ଭାରତ ବୁଲିବା ବେଳେ 
ସେ ବହୁକଥା ଶିଖିଥିଲେ । ତାହା ତାଙ୍କୁ ବିଦେଶରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥିଲା | 

୧୮୮୮ ମସିହାରେ ସେ ତାଙ୍କର ଗୁରୁଭାଇ ପ୍ରେମାନନ୍ଦ ଓ ଫକୀର ବାବୁଙ୍କ 
ସହିତ ବନାରସ ( ବାରାଣସୀ) ଗଲେ ! ବାରାଣସୀର ଅନ୍ୟନାମ କାଶୀ । 
କଲିକତାଠାରୁ ଏହା ୪ ୨୯ ମାଇଲ୍‌ | ସେଠାରେ ଦ୍ଵାରକା ଦାସଙ୍କର ଆଶ୍ରମ 
ଥିଲା ! ସେହି ଆଶ୍ରମରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ପାଞ୍ଚଦିନ ରହିଥିଲେ । ବାରାଣସୀରେ ସେ 
ନିତି ଗଙ୍ଗାରେ ଗାଧୋଇବେ ଓ ମନ୍ଦିରକୁ ଯିବେ । ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳେ ଶ୍ଵଶାନଘାଟ 
ନିକଟରେ ଧ୍ୟାନ କରୁଥିଲେ । ଗଙ୍ଗାକୂଳରେ ବସି ସେ ଭଗବାନ ବୁଦ୍ଧ ଓ ଶଙ୍କରଙ୍କ 
କଥା ଭାବୁଥିଲେ । 

ଦିନକର ଘଟଣା । ନରେନ୍ଦ୍ର ଚାଲି ଚାଲି ଦୁର୍ଗା ମନ୍ଦିର ନିକଟରେ 
ପହଞ୍ଚଲେ । ସେହି ରାସ୍ତାର ଗୋଟିଏ କଡ଼ରେ ବିରାଟ ପୋଖରୀ ଥଲା ଅନ୍ୟ 
ପାଖରେ ପାଚେରୀ । ସରୁ ରାସ୍ତାରେ ଯିବାକୁ ହୁଏ । ସେଠାରେ ଗୁଡ଼ିଏ ବଡ଼ 
ବଡ଼ ମାଙ୍କଡ଼ ବସିଥିଲେ । ବନାରସର ମାଙ୍କଡ଼ଗୁଡ଼ିକ ଭୀଷଣ ବଳଶାଳୀ । 
କେବେକେବେ ସେମାନେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଗୋଡ଼ାଇ କାମୁଡ଼ି ଖଣ୍ଡିଆ ଖାବରା କରି 
ଦେଉଥିଲେ । ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ ଦେଖି ତାଙ୍କୁ ଗୋଡ଼ାଇ ଆସିଲେ । ସେମାନେ ତାଙ୍କୁ 
ସେ ବାଟରେ ଯିବାକୁ ଆଦୌ ଦେଲେ ନାହିଁ । ଖିଙ୍କାରି ତାଙ୍କ ଆଡ଼କୁ ଝପ୍‌ଟି 
ଆସିଲେ । 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା କ୍ତ 
POO OO OOOO EN 


ନରେନ୍ଦ୍ର ପଛକୁ ଫେରି ଦୌଡ଼ିଲେ । ମାଙ୍କଡ଼ମାନେ ତାଙ୍କୁ ଗୋଡ଼ାଇଲେ । 
ତାଙ୍କ ଗୋଡ଼କୁ ରାଞ୍ପୁଡ଼ି ପକାଇଲେ | ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ବାହାରି ଆସିବା ସହଜ 
ହେଲାନାହିଁ । ଏହି ସମୟରେ ଦୂରରେ ଜଣେ ବୃଦ୍ଧ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ଥଲେ । ସେ ବଡ଼ 
ପାଟିରେ କହିଲେ, “ଠିଆ ହୋଇ ସେହି ପଶୁମାନଙ୍କର ସାମ୍ବା କର ।' 

ନରେନ୍ଦ୍ର ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ସେଠାରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଗଲେ । ତାଙ୍କ 
ମନରୁ ଭୟ ଚାଲିଗଲା, ମାଙ୍କ ଡ଼ମାନେ ତାଙ୍କର ଚାହାଣୀ ଦେଖି ଦୌଡ଼ି ପଳାଇଲେ । 
ଆଉ ତାଙ୍କୁ ଗୋଡ଼ାଇଲେ ନାହିଁ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏ ଘଟଣାଟିକୁ କିନ୍ତୁ ସବୁଦିନ ପାଇଁ ମନେ ରଖିଲେ । ଏହା 
ତାଙ୍କୁ ଅନେକ ଶିକ୍ଷା ଦେଲା । ନ୍ୟୁୟର୍କରେ “ ଧର୍ମ କଂ ଣ ? ' ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଭାଷଣ 
ଦେବାବେଳେ ସେ ଏ ଘଟଣାକୁ କହିଥିଲେ | ଏଥିରୁ ସେ ଶିଖିଥଲେ ପ୍ରକୃତିକୁ 
ସାମ୍ନା କର ଓ ଆଦୌ ଡରିଯାଇ ଦୌଡ଼ି ପଳାଅ ନାହିଁ । ସାହସର ସହିତ ତାହାର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଅ | ଦୌଡ଼ି ପଳାଇଲେ ମାଙ୍କଡ଼ମାନଙ୍କ ପରି ବିପଦ ମାଡ଼ି ଆସିବ । 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବାକୁ ହେଲେ ପ୍ରକୃତିକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ହେବ । ଭୀରୁ ବା 
ଦୁର୍ବଳ ଲୋକମାନେ ଆଦୌ ଜୟଲାଭ କରନ୍ତି ନାହିଁ । ଭୟ ଓ ଅଜ୍ଞତା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଆମକୁ ଲଢ଼ିଦାକୂ ହେବ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏକଥା ଆମକୁ ବାରମ୍ବାର ମନେପକାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭାରତ 
ବୂଲିବାବେଳେ ଆଉ ଦିନକର ଘଟଣା । ଅଗଷ୍ଟ ମାସ | ସ୍ଵାମୀଜୀ ଚାଲିଚ଼ାଲି 
ଆଗ୍ରାରୁ ବୃନ୍ଦାବନ ଆସିଥିଲେ । ପ୍ରାୟ ୩୦ ମାଇଲ୍‌ ରାସ୍ତା । ହାତରେ କମଣ୍ଡଳୁ ଓ 
ବାଡ଼ି । କାନ୍ଧରେ ଲୁଗା ଖଣ୍ଡିଏ ଓ ଗୋଟେ ଦିଇଟା ବହି । ବୃନ୍ଦାବନଠାରୁ ୬ମାଇଲ୍‌ 
ଦୂର । ରାସ୍ତାକଡ଼ରେ ଗୋଟିଏ ଲୋକ ହୁକା ଟାଣୁଥାଏ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଥକି 
ଯାଇଥିଲେ | ତାଙ୍କୁ ଅବଶ ଲାଗୁଥିଲା |! ଭାବିଲେ ଯଦି ଟିକିଏ ହୁକା ଟାଣନ୍ତି, 
ତେବେ ଦେହରେ ବଳ ଆସିବ, ସତେଜ ଲାଗିବ | 

ସେ ସେହି ଲୋକଟି ପାଖକୁ ଗଲେ । ତାକୁ ଚିଲମ ମାଗିଲେ । ହୁକା 
ପିଉଥବା ଲୋକଟି ଡରିଗଲା । ସେ କହିଲା, ' ମୁଁ ଅଛୁଆଁ, ହାଡ଼ି ।” ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କ 
ମନରେ ଛୁଆଁଭାବ ଆସିଲା । ଜାତି ବିଚ଼ାର ଓ ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥା ସମ୍ପର୍କରେ ସେ 
ଅବଗତ ହୋଇ ହୂକା ନ ପିଇ ଆଗକୁ ଚାଲିଲେ । କିଛି ବାଟ ଚାଲିଯିବା ପରେ 
ମନକୁ ଭାବିଲେ, “ମୁଁ ଏ କ'ଣ କଲି । ମୁଁ ସନ୍ୟାସୀ | ମୋର ଜାତି, ପରିବାରର 
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za ସାହସୀ ହେବାକୁ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିଖ୍ମଲେ 


ସମ୍ମାନ ଇତ୍ୟାଦି ଆସିଲା କେଉଁଠୁ ? ' ତଥାପି ମୁଁ ଜାତିରେ ବିଶ୍ଵାସ କଲି । ସେହି 
ଲୋକଟି ନିଜକୁ ଅଛୁଆଁ କହିବାରୁ ମୁଁ ହୁକା ପିଇଲି ନାହିଁ । ଦୀର୍ଘଦିନର ଅଭ୍ୟାସ 
ଯୋଗୁଁ ଏପରି ଘଟିଲା । “ ଏପରି ହେବା ଠିକ ନୁହେଁ”, ଏହା ବିଚାର କରି ସେ 
ଲୋକଟି ପାଖକୁ ଫେରିଲେ । 

ଲୋକଟି ପୂର୍ବରୁ ଯେଉଁଠି ବସିଥିଲା, ସେଠାରେ ବସି ହୁକା ପିଉଥୁଲା । 
ନରେନ୍ଦ୍ର ତାକୁ କହିଲେ, ' ହେ ପୁଅ ! ତୁମେ ମୋ ପାଇଁ ହୁକା ତିଆରି କରିଦିଅ | 
ସେ ଲୋକଟି ଯେତେ ମନାକଲା, ତା' କଥା ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆଦୌ ଶୁଣିଲେ ନାହିଁ । 
ଚିଲମ୍ରୁ ହୁକା ପିଇ ଆନନ୍ଦରେ ବୃନ୍ଦାବନ ଆଡ଼କୁ ଆଗେଇଗଲେ । 

ସେହି ଘଟଣାକୁ ଶିଷ୍ୟଙ୍କୁ କହି ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଥଲେ, ' ସେହି ଘଟଣା ମୋତେ 
ବିରାଟ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥଲା | ସମସ୍ତେ ଭଶ୍ବରଙ୍କର ସନ୍ତାନ | ସେଠି ବା ଛୁଆଁ ବିଚାର 
ଆସିଲା କେଉଁଠୁ ? ” ସାମୀଜୀ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଅମୃତର ସନ୍ତାନ ବୋଲି କହୁଥିଲେ | 

ବୁଲିବା ବେଳର ଏହି ଦୂଇଟି ଘଟଣା, ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଶିକ୍ଷା ବୋଲି 
ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଯାଇଛନ୍ତି । 


$ 
® ୃଂ ® ୃଂ 


୬୧ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଠାରୁ ପାଇଥୁବା ସମ୍ପତ୍ତି 


ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିରେ କୌଣସି କଥା ‘ ଶେଷକଥା”' ବୋଲି ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ କହିଯାଇ ନାହାନ୍ତି । ସେ ମଧ୍ୟ କୌଣସି ମାର୍ଗ ମୁକ୍ତିର ମାର୍ଗବୋଲି 
କହି ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରିବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି | ସେ ଆମ 
ଆଗରେ ବେଦାନ୍ତର ସତ୍ୟ ସମୂହକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି । ସେ ତାଙ୍କର ଅଭୂତପୂର୍ବ 
ଅବଦାନ ପାଇଁ ଆମ ଆଗରେ ଜଣେ ମାନବବାଦୀ, ସମାଜବାଦୀ, ଦେଶପ୍ରେମୀ 
ଓ ଯୋଦ୍ଧା ସନ୍ୟାସୀ ଭାବେ ଜଣାଶୁଣା । ଆମେ ଉର୍ତରାଧ୍ବକାରୀ ଭାବେ ତାଙ୍କଠାରୁ 
ଯେଉଁ ସମ୍ପଭି ପାଇଛୁ, ତାହା ବିଚାର କରିବା ଦରକାର | 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଆମେ ଚାରିଗୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବିଭକ୍ତ 
କରିବା । 

୧) ଜାତୀୟତାବାଦ, ୨ ) ସମାଜବାଦୀ ମାନବବାଦ, ୩) ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ 
ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ, ୪) ମନୁଷ୍ଯର ସେବା ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା । 

ପ୍ରଥମେ ଆମେ ତାଙ୍କର ଜାତୀୟତାବୋଧ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରିବା । 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ବହୁ ଚିନ୍ତାନାୟକ ମାନଙ୍କ ପରି ସ୍ଵାମୀଜୀ ବିଚ଼ାର କରୁଥିଲେ 
ଯେ, ବ୍ୟକ୍ତିର ଯେପରି ସ୍ଵାଧୀନତାର ଅଧ୍ବକାର ରହିଛି, ଠିକ ସେହିପରି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ନିଜର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ ରହିଛି । ଜାତୀୟତାବାଦ କହିଲେ 
କିଛି ଲୋକଙ୍କର ନିଜ ଦେଶ ପ୍ରତି ଅକୁଣ୍ଠ ଭାବଗତ ଅନୁଭବ ଓ ନିଷ୍ଠା । ଏହି 
ଆନୁଗତ୍ୟ ଭୌଗୋଳିକ ପରିସୀମା, ଧର୍ମ, ଭାଷା, ପ୍ରଥା, ସାଂସ୍ୃତିକ ପରମ୍ପରା 
କିମ୍ବା ଅନ୍ୟକିଛି କାରଣ ଯୋଗୁଁ ରହେ । 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କର ଭାଷଣ ଓ ଲେଖା ମାଧ୍ୟମରେ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ 
ଆହ୍ବାନ କରି ନିଜ ଭିତରେ ଜାତୀୟତାବାଦର ମଞ୍ଜି ବୁଣିବାକୁ କହିଥିଲେ । 
ସେତେବେଳେ ଭାରତ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ଅଧୂନରେ | ଭାରତ ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ରଭାବେ କେବଳ 


AAP OPER cae A GEG ONO Ee DGC OEE OTD 
୬9 


Digitized by srujanika@gmail.com 


- ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଠାରୁ ପାଇଥୁବା ସମ୍ପରି 


ଚିନ୍ତାରେ ଥୁଲା | ବାସ୍ତବ ରୂପ ନେଇ ନଥୁଲା | ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭାରତୀୟମାନେ ନିଜ 
ଭିତରେ ଥିବା ତାମସିକତା ଭାର୍ଗିଦେବାକୁ ଆହ୍ଵାନ କରି ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ 
ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ, ଆତ୍ୃବଳ, ଆତୃସମ୍ମାନ ଓ ନିଜ ଦେଶ ପାଇଁ ଗର୍ବ କରିବାର ଭାବନାକୁ 
ଭରି କରିବାକୁ ସଫଳ ହେଲେ । ଏହା ଫଳରେ ଏକ ଶଗ୍ତିଶାଳୀ ଶନ୍ତିର ଅଭ୍ୟୁଦୟ 
ଘଟିଲା | ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ରୋମାଁରୋଲାୀ କହିଥୂଲେ, “ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର 
ନବ୍ୟବେଦାନ୍ତବାଦ ନିଶାଗ୍ରସ୍ତ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଧମନୀରେ ଉଚ୍ତପ୍ତ ମଦ୍ୟପରି ବ୍ୟାପିଗଲା 
ଏବଂ ଭାରତର ଜାତୀୟତାବାଦ ଆନ୍ଦୋଳନ ତାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁର ତିନିବର୍ଷ ପରେ ଉତ୍ତପ୍ତ 
ଲାର୍ଭାଖଣ୍ଡ ପରି ଭୟଙ୍କର ରୂପ ନେଲା | ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବାଣୀ ଦେଶପ୍ରେମୀମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ହୋଇଗଲା ମହାମନ୍ତ୍ର | 

୨ ) ସମାଜବାଦୀ ମାନବତାବାଦ ତାଙ୍କର ଦ୍ବିତୀୟ ପ୍ରକାର ଚିନ୍ତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟ । 
ୟୁରୋପୀୟାନ୍‌ ଦେଶମାନଙ୍କରେ ତାଙ୍କ ସମୟକୁ ମାର୍କ୍ବାଦର ପ୍ରଭାବ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭାବରେ ନିଜର ଡେଣା ବିସ୍ତାର କରି ସାରିଥାଏ । ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ମାର୍କ୍ବାଦର ମୌଳିକ ଭିରି ମୁଲ୍ୟତର୍ତୃ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ଓ ଦୃନ୍ଦ୍ରାତ୍ସକ ବସ୍ତୁବାଦକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରୁ ନଥିଲେ, ସେ କିନୁ ନିଜକୁ ସମାଜବାଦୀ ଘୋଷଣା କରିଥିଲେ । ସେ 
ମାର୍କ୍ବାଦୀ ଲେନିନବାଦୀ ଢାଞ୍ଚାର ସମାଜବାଦୀ ନଥିଲେ ହେଁ ସେ ଥଲେ ଭାରତର 
ପ୍ରଥମ ସମାଜବାଦୀ । ସେ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ସାର୍ବଜନୀନ ମାନବିକ 
ଆଦର୍ଶ, ସମାନତା, ସ୍ବାଧୀନତା, ରଖିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ | କାରଣ ଏହାହିଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟଗ୍ଥି ବିଶେଷଙ୍କର ମୌଳିକଧନ । ଏହିପରି ମଣିଷମାନେ ହି ଉତ୍ତମ ନାଗରିକ 
ଭାବରେ ଉତ୍ତମ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି କରନ୍ତି । ତାଙ୍କର ସାମ୍ୟବାଦ ବସ୍ତୁବାଦର 
ମୁଳଦୂଆ ଉପରେ ଛିଡ଼ାହୋଇ ଆତ୍ବସ୍ଵାର୍ଥ ସର୍ବସ୍ଵ ନହୋଇ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ହୋଇଥିଲା 
ବେଦାନ୍ତ ଉପରେ । ପୁଞ୍ଜବାଦ ବସ୍ତୁବାଦ ଉପରେ ପ୍ରତିଶ୍ତିତ ଥିବାବେଳେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବେଦାନ୍ତ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ଥଲା ଆଧାରିତ । ବେଦାନ୍ତ 
ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ସମାଜବାଦ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀର 
ମିଶ୍ରିତ ଫଳ । ମାନବିକତାବାଦ ହେଉଛି ନୈତିକ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ବିଚାର । 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସାମ୍ୟବାଦରେ ମନୁଷ୍ଯ ଓ ବ୍ରହ୍ମ ପରସ୍ମର ଯୁକ୍ତ ଓ ତାହାଦ୍ଵାରା 
ଚିହ୍ନିତ । ମନୁଷ୍ୟ ମାଧ୍ୟମ ନୁହେଁ । ମଣିଷ ହିଁ ଶେଷକଥା । ତାଙ୍କ ନିକଟରେ 
ଶ୍ରମିକ, କାରିଗର, କୃଷକ, ନିଷ୍ପେସିତ ବର୍ଗ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ | 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ଏ 
ଣୁ 


ସେମାନେ ବସ୍ତୁ ନହନ୍ତିୟ କୌଣସି ଶ୍ରେଣୀ ବା ଦଳ ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ ନୁହନ୍ତି । 

୩) ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ସମାଜ ପ୍ରତି 
ଦାନ । କାରଣ ମାନବତାବାଦ ଭିତ୍ତିକ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହିଁ 
ଗଠିତ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ କର୍ମର ଦାସ ହୋଇ ନିଜର ଆତ୍ଵୋତ୍ସର୍ଗ କରିପାରେନା । 
ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ଶକ୍ତି ଓ ବ୍ୟାଧ୍ବଗ୍ରସ୍ତ ସାମାଜିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ 
କବଳରେ ପଡ଼େ, ସେତେବେଳେ କ୍ଷୁଧା ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଓ ଯୁଦ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜକୁ 
ଗ୍ରାସକରେ, ଏହା ଇତିହାସରୁ ଦେଖାଯାଇଛି । ବିବେକାନନ୍ଦ ଏକ ଭବିଷ୍ୟତର 
କଳ୍ପନା କରିଥିଲେ ଯେଉଁଠି ଆତ୍ଂ“ସଚେତନ ମଣିଷ ବିଶ୍ବକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିବାର 
ସବୁ ପ୍ରକାର ଚେଷ୍ଟା କରିବ | ମନୁଷ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତ 
ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି ଯାହାର ସଠିକ୍‌ ପ୍ରୟୋଗ ସଚେତନ ମନୁଷ୍ୟ ହିଁ କରିପାରିବ । 
ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟମାନେ ବିଶ୍ବକୁ ମାନବିକତାବାଦରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କରିବେ । ଲୋକମାନେ ଯେଉଁ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି, ସେଥିପାଇଁ 
ଲୋକମାନେ ହିଁ ଦାୟୀ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ଦାୟିତ୍ଵ ଉତ୍ତମ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଗଠନକରିବା ଏହା ଥିଲା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବିଚ଼ାର | 

୪) ମନୁଷ୍ୟର ସେବା ଓ ମନୁଷ୍ଯ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା ହେଉଛି ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର 
ଚତୁର୍ଥ ବିଚାର । ସେ ଦରିଦ୍ର, ନିଷ୍ପେସିତ, ନିଗୃହୀତ, ନିଃସଵ ଜନସାଧାରଣଙ୍କର 
ସେବା କରିବାକୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ ରାମକ୍ସଷ୍ଣ ମଠ ଓ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶନ୍‌ ଗଠନ 
କରିଛନ୍ତି । ଏହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଆତ୍ସାର ମୁକ୍ତି ଓ ଜଗତର କଲ୍ୟାଣ । 
ଯଦି ଭାରତର ଅଗଣିତ ଲୋକଙ୍କୁ ଖାଦ୍ଯ, ବସ୍ତ ଓ ଶିକ୍ଷା ନ ମିଳେ, ତେବେ 
ଭାରତର ଭବିଷ୍ୟତ ଅନ୍ଧକାରମୟ ବୋଲି ସେ ବାରମ୍ବାର କହିଛନ୍ତି | ମନୁଷ୍ୟର 
ସେବା ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା ଆବଶ୍ୟକ | ଏହି ଶିକ୍ଷା ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଥବା 
ଅଫୁରନ୍ତ ଦେବତ୍ଵ ଶକ୍ତିର ପରିପ୍ରକାଶ କରିବ | ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବିଜ୍ଞାନ, ବୈଷୟିକ 
ଜ୍ଞାନ ସହିତ ମାନବିକତାବାଦୀ ସାଂସ୍କୃତିକ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍‌ୟ ଘଟିବ । ଧାର୍ମିକ 
ଓ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଶିକ୍ଷା ମନୁଷ୍ଯର ବିଚ଼ାରକୁ ରୁଵ୍ଧିମନ୍ତ କଲେ, ମନୁଷ୍ୟ ଉତ୍ତମ 
ନାଗରିକ ହେବ | ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଓ ଚରିତ୍ର ଗଠନ ଶିକ୍ଷା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ତାହାର ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଛନ୍ତି । 
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ନ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଠାରୁ ପାଇଥୁବା ସମ୍ପତି 


a 


ଆମେ ଦାୟାଦ ଭାବେ ଏହି ଯେଉଁ ଚାରି ପର୍ଯ୍ୟାୟର ସମ୍ପତ୍ତି ତାଙ୍କଠାରୁ 
ପାଇଚଟୁ ତାହାର ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିବା । ପ୍ରଥମେ ନିଜ 
ଭିତରେ ଏହାକୁ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ହେବ । ଉଚ୍ଚତମ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ଅନୃଧଭବୀ 
ନ ହେଲେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ସମବେଦନା, ଭଲପାଇବା ଓ ସେବା ମନୋଭାବ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇବ ନାହିଁ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆମକୁ ଯେଉଁ ସମ୍ପରି ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ସୁରକ୍ଷା 
ରଖି ସମ୍ପଵ୍ଧି କରିବାର ଦାୟିତ୍ଵ ଓ କର୍ରବ୍ୟ ଆମର । ସେହି ଦାୟିତ୍ଵ ଓ କର୍ରବ୍ୟକୁ 
ଆମେ ନିଷ୍ଠାର ସହିତ ପାଳନ କଲେ ତାହା ଭାରତକୁ ମହାନ୍‌ କରି ଗଢ଼ି ତୋଳିବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବ | 


© 
* 


* 9 * 0 


@, 
®, 


୬୫ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଧର୍ମ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଭାଷଣ ଦେବାବେଳେ, ପିଲାଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ 
କଲି, ' କହି ପାରିବ ପିଲାମାନେ, ବିବେକାନନ୍ଦ କିଏ ?' 

ସମସ୍ତେ ସମସ୍ବରରେ କହିଲେ, ଧର୍ମ ପ୍ରଚାରକ” । ମୋ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ 
ଆସିଲା କ'ଣ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଧର୍ମ ? ଏହା କହିବା ସେତେ ସହଜ ନୁହେଁ | 
ଗୋଟିଏ ଶତାଦ୍ଦୀ ବିତିଗଲାଣି | ତାଙ୍କ ଉପରେ ବହୁ ବହି ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲାଣି | 
ବିବେକାନନ୍ଦ ରଚନାବଳୀ ଏତେ ବୃହତ ଯେ ତାକୁ ମଧ୍ଯ ପଢ଼ିବା କାଠିକର ପାଠ | 
ଇଂରାଜୀରେ, ହିନ୍ଦୀରେ, ବଂଗଳାରେ, ତେଲୁଗୁରେ, ତାମିଲରେ ଓ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାରେ 
ତାଙ୍କର ଜୀବନୀ ଓ ରଚନାବଳୀ ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ସଂବଧୂୟ ବିଚାରକୁ କର୍ମଯୋଗ, ରାଜଯୋଗ, 
ଭକ୍ତିଯୋଗ, ଜ୍ଞାନଯୋଗ ଇତ୍ୟାଦିରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି ! ଏହା ପ୍ରାୟ ୧୦୦୦ 
ପୃଷ୍ଠା ଓ ଏଥିରେ ୬ଲକ୍ଷ ଶବଦ ରହିଛି । ତାଙ୍କର ବେଦାନ୍ତ ସଂପର୍କୀୟ ବିଚାର 
' ବେଦାନ୍ତ- ଭଏସ୍‌ ଅଫ୍‌ ଫ୍ରିତମ୍‌' ବହିରେ ସଂପାଦିତ ହୋଇଛି । ଏହାକୁ ସଂପାଦନ 
କରିଛନ୍ତି ସ୍ଵାମୀ ଚେତନାନନ୍ଦ | “ ଯୋଗ” ସଂପର୍କୀୟ ପୁସ୍ତକର ସଂପାଦନା କରିଛନ୍ତି 
ସ୍ବାମୀ ତପସ୍ଯାନନ୍ଦ | 

ସ୍ଵାମୀ ତପସ୍ଯାନନ୍ଦ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଧର୍ମ ସଂପର୍କିତ ବିଚାରକୁ “ ଯୋଗ' 
ମାଧ୍ଯମରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିବା ବେଳେ, ସ୍ଵାମୀ ଚେତନାନନ୍ଦ ଏହାକୁ ' ବେଦାନ୍ତ 
ଭାବରେ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମ ସଂପର୍କିତ ଏହି ପୁସ୍ତକ ଗୁଡ଼ିକ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଦିଆଯାଇଥିବା ପ୍ରବଚନ କିମ୍ବା ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଧର ବ୍ଯାଖ୍ୟାନ କିମ୍ବା ବିଭିନ୍ନ 
ଧର୍ମ ଦର୍ଶନର ଅବତାରଣା ବୋଲି କହିବା । ଏହା କିନ୍ଧୁ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଆତ୍ସାକୁ 
ଜାଣିବାକୁ କିମ୍ବା ତାଙ୍କର ଆଧ୍ଧାତ୍ିକ ଅନୁଭବକୁ ବୁଝିବାକୁ ଆଦୌ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ 
ହେବନାହିଁ । 
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ବି 
Ag ଧର୍ମ ଓ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ରଚନାବଳୀରେ ଆମ ଦର୍ଶନର ବିଶଦ ତର୍ଯ୍ୟମା ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ | .ଭାରତରେ ଥବା ଧାର୍ମିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଚିନ୍ତନ ସଂପର୍କରେ ବିଦେଶରେ 
ବିଦେଶୀମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିଜର ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟ 
ଆଦୌ ଶୁଷ୍ପ ଧାର୍ମିକ ପ୍ରବଚନ ବୋଲି କୂହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ ବରଂ ଏଥରେ 
ଭାରତୀୟ ମହାନ୍‌ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ପରମ୍ପରାର ସାର୍ବଜନୀନତା ବେଶ୍‌ ପରିସ୍ତୁଟ । 

ବେଦାନ୍ତ ଭଏସ୍‌ ଅଫଫ୍ରିଡମ୍‌' ପୁସ୍ତକରେ କ୍ରିଷ୍କେଫର ଲଶରହୂଡ୍‌ କହିଛନ୍ତି, 
* ଆମେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର କହୁଥିବା ଅନୁଭବ କରୁ । ସେହି ଶବ୍ଦମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଯେପରି ସ୍ଵାମୀଜୀ ଉପସ୍ଥିତ ରହି କହୁଥିବାର ଶକ୍ତ ପ୍ରମାଣ ମିଳେ । ମୁଁ ବହୁ 
ସମୟରେ ଅନୂଭବ କରିଛି ଯେ ଶ୍ରୋତୂମଣ୍ଡଳୀଙ୍କ ସହିତ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର ଉପସ୍ଥିତିକୁ 
ଅନୁଭବ କରିଛି ।” ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ସମଗ୍ର ରଚନାବଳୀ ମଧ୍ଯରୁ ଧର୍ମ ସଂପର୍କରେ 
ତାଙ୍କର ବିଚାରକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ 
ସେ ଧର୍ମ ଓ ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ କହିବା 
ଫଳରେ, କେଉଁଠି ନିଜ ମତକୁ ଦେଇଛନ୍ତି, ତାହା କହିବା ପାଠକମାନଙ୍କ ପାଖରେ 
କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ହୋଇପଡ଼େ । 

ଆମ ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ, ‘ଧର୍ମ କ'ଣ ? ' ଏହାର .ଉତ୍ତର ସ୍ଵାମୀଜୀ 
କିପରି ଦେଇଛନ୍ତି । ରଚନାବଳୀର ପ୍ରଥମ ଖଣ୍ଡରେ ' ଧର୍ମ କ”ଣ ?” ଏ ସଂପର୍କରେ 
ତାଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ରହିଛି । ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରୁ ଏହା ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଶେଷରେ ସେ 
କହିଛନ୍ତି, ' ମୋର ଧର୍ମ ହେଉଛି ସଂପ୍ରସାରଣ ଏବଂ ସଂପ୍ରସାରଣର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି ଏବଂ ଉଚ୍ଚତମ ଅନୁଭୂତିର ଉପଲବ୍ଧି... ମନୁଷ୍ୟ ଦେବତ୍ଵରେ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଏ ଏବଂ ତା”ର ସୀମାହୀନ ପ୍ରଗତିରେ ସେ ଏହି ଦେବତ୍ଵକୁ ଅଧ୍ୂକରୁ 
ଅଧ୍ବକ ଉପଲବ୍ଧି କରେ ।' 

' ଆତ୍ସା, ରଶ୍ଵର ଓ ଧର୍ମ” ସଂପର୍କରେ କହିବାକୁ ଯାଇ ସେ କହିଛନ୍ତି, 
' ମନୁଷ୍ୟ ମନର ସାଂବିଧାନିକ ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ଧର୍ମ ।' 

ମନରେ ସ୍ଵତଃ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସେ ତେବେ ବିବେକାନନ୍ଦ କ'ଣ ଦ୍ଵୈତବାଦା 
କିମ୍ବା ଅଦ୍ବୈତବାଦୀ କିମ୍ବା ବିଶିଷ୍ଟ ଦ୍ବୈତିବାଦୀ ! ପୁଣି ମଧ୍ଯ ପଚାରିବାକୁ ମନ ହୁଏ 
ବିବେକାନନ୍ଦ କଣ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଶଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସୀ କିମ୍ବା ଲଶ୍ଵର ବ୍ୟକ୍ରିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ନୃହଁନ୍ତି 
ସ୍ଵାମୀଜୀ କ”ଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ରୂପରେ ଅର୍ଥାତ ଆକାରରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥିଲେ କିମ୍ବା 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା Rh 


ନିରାକାରରେ । ତେବେ ସେ କଂଣ ମୂର୍ି ପୂଜାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥିଲେ ? 
ଶଙ୍କରାଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କର ଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଅଦ୍ଵୈତବାଦୀ ଭାବେ ସେ କ'ଣ ଭାବୁଥିଲେ 
ଏହି ଜଗତ୍‌ ମିଥ୍ୟାବୋଲି । ଏହି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଗୋଟିଏ ବାକ୍ୟରେ ଦିଆଯାଇ ନ 
ପାରେ । ଏହିସବୁ ବିଶ୍ଵାସ ମାନଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବାକ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରି କହିବା କଷ୍ଟ | 

ଧର୍ମ ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କର ବିଚାରକୁ ଜାଣିବା ପୂର୍ବରୁ, ତାଙ୍କର ମନ ଭିତରେ 
ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଏବଂ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ମଧ୍ଯ | ମନକୁ 
ବୁଝିବା ସହଜ ସାଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କ ମୁଖରୁ ଉଚ୍ଚାରିତ ସମସ୍ତ ଶବ୍ଦ ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର 
ପରିଚୟ ପ୍ରଦାନ କରେ । ପ୍ରଥମେ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦକୁ 
ଗଭୀର ଭାବରେ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ଲେଖୁଥିଲେ, ' ଦି ମାଷ୍ଟର ଆଜ୍‌ ଆଇ ସ 
ହିମ୍‌' ଅର୍ଥାତ୍‌ “ ମୁଁ ଗୁରୁଦେବଙ୍କୁ ଯେପରି ଭାବରେ ଦେଖୁଛି ।” ସେ ସେଥିରେ 
ଲେଖୁଛନ୍ତି, ' ଅଦ୍ଵତବାଦୀ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏବଂ ଦ୍ଵୈତବାଦୀ 
ଭାବରେ ତାଙ୍କର ଚେତନା ସଂପର୍କରେ ନିରବଛିନ୍ନ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ- 
ଉଭୟର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି, ପରସ୍ପର ପାଇଁ ଓ ନୂତନ ସୂତୃରୂପ ଦେବାପାଇଁ ।' 

ବୋଧହୂଏ ରୋମୀରୋଲା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝି ପାରିଥିଲେ ଓ 
ଚିହ୍ନି ପାରିଥିଲେ । 

ସେ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କୁ କେବଳ ଭାରତୀୟ ସାଧୁ ଭାବରେ ନ ଦେଖୁ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵ ପାଇଁ ତାଙ୍କର ବାର୍ରାଁ ଅଛି ବୋଲି କହିଥିଲେ | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ 
ଦାର୍ଶନିକ ଭାବରେ ବିଚାର କରନ୍ତି ନାହିଁ ଏବଂ ଭାରତରେ ମଧ୍ଯ କେହି ତାଙ୍କୁ 
ଦାର୍ଶନିକ ବୋଲି କହେ ନାହିଁ । କାରଣ ବିବେକାନନ୍ଦ କୌଣସି ବହି ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସାମାନ୍ୟତମ ସ୍ପର୍ଶରେ ତାଙ୍କର ହେତୁବାଦୀ 
ମନରେ ଗଭୀର ପରିବର୍ରନ ଘଟିଛି । ତେଣୁ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ସଂପର୍କରେ ବିଚାର, 
ତାଙ୍କର ଅନୁଭୂତିରୁ ଆସିଛି ଏବଂ ସେ ଅନୁଭୂତି ସେ ପାଇଛନ୍ତି ଯେତେବେଳେ 
ସେ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ସଂସ୍କର୍ଶରେ ଆସିଛନ୍ତି । ସେ ଧର୍ମର ସାରବରତ୍ତାକୁ ପାଇଛନ୍ତି 
ତାଙ୍କର ଗୁରୁଦେବଙ୍କ ଜୀବନୀ ଓ ବାଣୀରୁ । ଏବଂ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଜୀବନ 
ହେଉଛି ସର୍ବଧର୍ମ ସମନ୍‌ୟର ଜୀବନ ।| ତାଙ୍କ ଭିତରେ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ମହାନଭାବ 
ସମୂହ ଏକୀଭୂତ ହୋଇଯାଇଛି । ତେଣୁ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଧର୍ମକୁ ଆମେ 
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ତାଙ୍କ 9 ବାଣୀରୁ ହିଁ ବୁଝିବା ଯେ କହିଥିଲେ, ' ଯେତେ ମତ ସେତେ 
ପଥ, ଅନନ୍ତ ମତ ଅନନ୍ତ ପଥ |' 

ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ କହିଛନ୍ତି,  ଲୀଳାଧରି ନିତ୍ୟକୁ ଯିବାକୁ ହୁଏ, ଯେପରି ସିଡ଼ିଧରି 
ଛାତକୁ ଉଠିବା | ନିତ୍ୟଦର୍ଶନ ପରେ ନିତ୍ୟରୁ ଆସି ଲୀଳାରେ ରହିବାକୁ ହୁଏ ।” 
ସେ ମହିମାକୁ କହିଲେ, “ ମୁଁ ଉଭୟଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରେ ନିତ୍ୟ ଓ ଲୀଳା । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ 
ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ନରେନ୍ଦ୍ର ନାଥଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥିଲେ, ତାହାର ପ୍ରକାଶ ହିଁ 
ହେଉଛି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଧର୍ମ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛନ୍ତି, “ କନ୍‌୍ଫ୍ୟୁସିଅସ୍‌ଟ ମୋଜେସ୍‌, ପିଥାଗୋରାସ୍‌, ବୁ, 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ମହମ୍ମଦ, ଲୁଆାର, କ୍ୟାଲଭିନ୍‌ ଓ ଶିଖ ଗୁରୁଗଣ ଏବଂ ଥିଓସଫି, ଅଧ୍ଯାତୃବାଦ- 
ପ୍ରଭୃତି ସମସ୍ତଙ୍କର ଅନ୍ତର୍ନିହିତ ଭାବ ' ଦେବତ୍ଵ ପ୍ରଚାର କରିବା । 

* କେବେହେଲେ କହ ନାହିଁ ଯେ, ମନୂଷ୍ୟ ଦୁର୍ବଳ । ଞ୍ଞନଯୋଗ ମଧ୍ଯ 
ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଯୋଗସଦୃଶ । ପ୍ରେମ ହିଁ ଆଦର୍ଶ, ପ୍ରେମ କୌଣସି ବାହ୍ୟ ବସ୍ତୁ ଉପରେ 
ନିର୍ଭର କରେ ନାହିଁ । ପ୍ରେମ ହିଁ ଲଶ୍ଵର । ସୁତରାଂ ଭକ୍ତିପଥ ଦେଇ ମଧ୍ଯ ଆମେ 
ଆତ୍ସସ୍ଵରୂପ ଭଗବାନଙ୍କୁ ଲାଭ କରୁ । ସୋହମ୍‌ ।” ନଗର, ଦେଶ, ଜୀବ ଓ 
ଜଗତକୁ ଭଲ ନ ପାଇଲେ ଆମେ କି ଭାବରେ କର୍ମକରିବୁ ? ବିଚାର ଦ୍ଵାରା 
ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଭିତରେ ମଧ୍ଯ ଏକତ ଅନୁଭବ କରାଯାଏ ! ନାସ୍ତିକ ଓ 
ଅଞ୍ଞେୟବାଦୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ କର୍ମ କରିବା ଉଚିତ । ଏହି 
ଭାବରେ ଇଶ୍ଵର ଅନୁଭୂତ ହୁଅନ୍ତି ।” କିନ୍ତୁ ଗୋଟିଏ ବିଷୟରେ ଖୁବ୍‌ ସତର୍କ 
ରୁହ । କାହାରି ହେଲେ ବିଶ୍ଵାସ ନଷ୍ଟ କରନାହିଁ । ଜାଣିବ-ଧର୍ମ କୌଣସି ମତବାଦ 
ଦ୍ଵାରା ସୀମିତ ନୁହେଁ । ଆଦର୍ଶ ସ୍ଵରୂପ ହୋଇଯିବା ହିଁ ଧର୍ମ, ଅନୁଭୂତି ହିଁ ଧର୍ମ । 
ମନୁଷ୍ୟର ପୌରଳିକତା ଜନ୍ମଗତ । ନିମ୍ନତମ ସ୍ତରର ମନୂଷ୍ୟ ପଶୁତୁଲ୍ୟ | ଉଚ୍ଚତମ 
ସ୍ତରର ମନୂଷ୍ୟ ସିଦ୍ଧ ବା ପୂର୍ଣ । ଏ ଦୁଇ ସ୍ତରର ମଧ୍ଯବର୍ରୀ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଶବ୍ଦ, 
ବର୍ଣ୍ ମତବାଦ ଓ ଆଚାର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଅବଲମ୍ବନରେ ଚିନ୍ତା କରିବାକୁ ହୁଏ ।' 

“ ଚୁମର ପୌଉତଳିକତା ଶେଷ ହୋଇଛି କି ନାହିଁ ତା'ର ପରୀକ୍ଷା ହେଲା- 
ତୁମେ ନିଜକୁ ଏହି କଥାଟି ପଚାର ଯେ ତୁମେ ଯେତେବେଳେ ନିଜକୁ ମୁଁ 
ବୋଲି କହ, ସେତେବେଳେ ତୁମର ଚିନ୍ତାରେ ଦେହଭାଗ ଆସୁଛି କି ନାହିଁ ? 
ଯଦି ଶରୀର ଚିନ୍ତା ଆସେ, ତା” ହେଲେ ତୁମେ ପୌରଳିକ । ଧର୍ମ ଆଦୌ ବୂଵିର 
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i 


କସରତ୍‌ ନୁହେଁ । ଧର୍ମ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି | ଯଦି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଚିନ୍ତା! କର, ତେବେ 
ତୁମେ ନିତାନ୍ତ ମୁର୍ଖ । ଜଣେ ଅଜ୍ଞ ସାଧକ ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ଭକ୍ତିଦ୍ଵାରା ଦାର୍ଶନିକ ମାନଙ୍କୁ 
ମଧ୍ଯ ଅତିକ୍ରମ କରିପାରେ । ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜାଣିବା ପାଇଁ କୌଣସି ଦର୍ଶନ ଶାସ୍ତ୍ରର 
ପ୍ରୟୋଜନ ହୁଏ ନାହିଁ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ନଷ୍ଟ କରିବା ଆମର କର୍ଭବ୍ୟ 
ନୁହେଁ । ସର୍ବୋପରି ସର୍ବୋତଭାବରେ ଆନ୍ତରିକ ହୁଅ ¦ କୌଣସି ଜିନିଷ ସହିତ 
ନିଜକୁ ଅଭିନ୍ନ ବୋଲି ମନେ କଲେ ଆସକ୍ତି ଓ କାମନା ଉଦ୍‌ଭୂତ ହୁଏ ଏବଂ 
ମନୁଷ୍ୟ ଦୂଃଖ ପାଏ । ଦରିଦ୍ର ବ୍ୟକ୍ତି ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଖଣ୍ଡ ଦେଖ ଏହା ପାଇବାର ଆକାଙ଼୍ରକ୍ଷା 
ସହିତ ନିଜକୁ ଏକୀଭୂତ ମନେ କରେ । ସାକ୍ଷୀସ୍ଵରୂପ ହୁଅ, ଯେପରି କେବେ 
ହେଲେ କୌଣସି ବିଷୟରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ନ ହୁଏ, ତାହା ଶିକ୍ଷାକର । 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଧର୍ମ ସଂପର୍କୀୟ ଉପରୋକ୍ତ ବିଚାର ପ୍ରତି ଗଭୀର 
ମନୋଯୋଗ ଦେବାର ସମୟ ଆସିନାହିଁ କି ? 
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ଭାରତର ବର୍ଭମାନ “ ଧର୍ମ' ନାମଟିକୁ ବେଶୀ ବ୍ୟବହାର କରାଯାଉଛି । 
ଧର୍ମକୁ ରାଜନୀତିକରଣ କରାଯାଇ ଦେଶରେ ଧାର୍ମିକ ମୌଳବାଦକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ 
ଦିଆଯିବା ସହିତ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାର ବିଷମଞ୍ଜିକୁ ବୁଣି ଦିଆଯାଇଛି । ଯଦି ଏଯାବତ 
ଭାରତ ଭୂଇଁରେ ଓ ଭାରତ ବାହାରେ ଧର୍ମ ସଂପର୍କରେ କେହି ସଠିକ ମତ 
ଉପସ୍ଥାପନା କରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛନ୍ତି, ଅତୀତରେ ଯେତେ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟ ଥୁଲା, ମୁଁ 
ସବୂଗୁଡ଼ିକୁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ମାନିଥାଏ ଏବଂ ସବୁଧର୍ମର ଉପାସନାରେ ଯୋଗ ଦାନ 
କରିଥାଏ ! ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ଯେଉଁ ଭାବରେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ଆରାଧନା କରନ୍ତି, 
ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଠିକ୍‌ ସେହି ଭାବରେ ହିଁ ଆରାଧନା କରିଥାଏ । ମୁଁ 
ମୁସଲମାନଙ୍କ ମସ୍ଜିଦକୁ ଯିବି, ଖୀିୟାନମାନଙ୍କ ଗୀର୍ଜାରେ ପ୍ରବେଶ କରି କୃଶବିଦ୍ଧ 
ଭଶାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ନତଜାନୁ ହେବି, ବୌଦ୍ଧ ମାନଙ୍କର ବିହାରରେ ପ୍ରବେଶ କରି 
ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ଓ ଧର୍ମର ଶରଣ ନେବି ଏବଂ ଅରଣ୍ଯକୂ ଯାଇ ସେହି ସବୁ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ 
ପାର୍ଶ୍ବରେ ଧ୍ଯାନରେ ମଗ୍ନ ହେବି, ଯେଉଁମାନେ କି ସମସ୍ତଙ୍କର ହୃଦୟ-କନ୍ଦର- 
ଉଦ୍‌ଭାସନାକାରୀ ଜ୍ୟୋତିର ଦର୍ଶନରେ ସଚେଷ୍ଟ । " 

ପୁନଶ୍ଚ ସେ କହିଛନ୍ତି, ' କେବଳ ସେତିକି ନୂହେଁ, ଭବିଷ୍ୟତରେ ମଧ୍ଯ 
ଯେଉଁ ସବୁଧର୍ମ ଆସିବାର ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି- ସେମାନଙ୍କ ଲାଗି ମଧ୍ଯ ମୋଚ 
ହୃଦୟ ମୁଁ ଉନ୍ମକ୍ତ ରଖୁବି । ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ବିଧ୍ଵଶାସ୍ତ୍ର କ”ଣ ଶେଷ ହୋଇଯାଇଛି ? 
କିମ୍ବା ଏହି ଚିରକାଳ ବ୍ୟାପୀ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତି ରୂପରେ ଆଜି ମଧ୍ଯ ଆତ୍ସ ପ୍ରକାଶ କରି 
ଚାଲିଛି ? ଜଗତର ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଗୁଡ଼ିକର ଏହି ଯେ ଲିପି, ଏହା ଏକ ଅଭୁତ 
ପୁସ୍ତକ । ବାଇବେଲ୍‌, ବେଦ, କୋରାନ୍‌ ଏବଂ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମଗ୍ରନ୍ଛ ଯେପରି ଏହି 
ପୁସ୍ତକର ଗୋଟାଏ ଗୋଟାଏ ପୃଷ୍ଠା ଏବଂ ଏହାର ଅସଂଖ୍ୟ ପୃଷ୍ଠା ବର୍ରମାନ ମଧ୍ଯ 
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a 


ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ହି 


ଅପ୍ରକାଶିତ ରହିଛି । ସେହିସବୁ ଅଭିବ୍ୟକ୍ତ ଲାଗି, ମୁଁ ଏହି ପୁସ୍ତକ ଖୋଲା ରଖୁବି । 
ଆମ୍ଭେମାନେ ବର୍ରମାନରେ ଠିଆ ହୋଇ ଭବିଷ୍ୟତର ଅନନ୍ତ ଭାବରାଶି ଗ୍ରହଣ 
ନିମିତ୍ତ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିବୁ । ଅତୀତରେ ଯାହାସବୁ ଘଟିଛି, ସେସବୁକୁ ଆମେ ଗ୍ରହଣ 
କରିବୂ- ବର୍ରମାନର ଜ୍ଞାନାଲୋକ ଉପଭୋଗ କରିବୁ- ଏବଂ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଯାହା 
କିଛି ଉପସ୍ଥିତ ହେବ, ତାହା ଗ୍ରହଣ କରିବା ଲାଗି ହୃଦୟର ସମସ୍ତ ବାତାୟନ 
ଉନ୍ମକ୍ତ ରଖୁବୁ । ଅତୀତର ରଷିବୃନ୍ଦକୁ ପ୍ରଣାମ, ବର୍ଭମାନର ମହାପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରଣାମ ଏବଂ ଯେଉଁମାନେ ଭବିଷ୍ୟତରେ ଆସିବେ, ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଣାମ ।' 

ପଲ୍‌.ଇ.ଜନ୍ସନ୍‌ ତାଙ୍କର ଇନ୍‌ଟରନ୍ୟାସନାଲ୍‌ ଏନସାଇକ୍କୋପିଡ଼ିଆ ଅଫ୍‌ 
ଦି ସୋସିଆଲ୍‌ ସାଇନସ୍‌ ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି ଧର୍ମ ନାମରେ କ'ଣ ସବୁ ନ 
ଘଟିଛି ? ଧର୍ମ ପାଇଁ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ସବୁ ପ୍ରକାର ବିଚାର ଓ ଚଳଣୀକୁ ନିଷ୍ଠାପର 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ବିରୋଧ ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମ ଇତିହାସର ଲମ୍ବା 
ଇତିହାସରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ, ଦାତବ୍ୟ ଓ ବେଶ୍ୟାବୃତ୍ତି ଭୋଜିଭାତ ଓ ଉପବାସ, 
ମତୁଆଲା ଓ ମଦ୍ୟନିଷେଧ, ନାଚଗୀତ ଓ ସଂଯମ, ମନୁଷ୍ଯ ବଳି ଏବଂ 
ଅନାଥାଶ୍ରମରେ, ଚିକିସ୍ସାଳୟରେ ଜୀବନରକ୍ଷା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ ଓ ଶିକ୍ଷା, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ 
ବିଶାଳ ସମ୍ପଭିର ନ୍ୟାସ, ଭ୍ରାମ୍ୟମାଣ ପ୍ରାର୍ଥନା ଓ ନିରବ ଉପାସନା, ଇଶ୍ଵର ଓ 
ଦାନବ, ଗୋଟିଏ ଭଶ୍ଵର ଓ ଅନେକ ଇଶ୍ଵର, ପଳାୟନପନ୍ଛୀ ଓ ବିଶ୍ଵକୂସଂସ୍ଟାର 
ଇତ୍ୟାଦି ରହିଛି । ଏହିପରି ପରସ୍ପର ବିରୋଧକୁ ଆମେ ଧାର୍ମିକ ବୋଲି କିପରି 
କହିପାରିବା ? 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଚାହିଁଥିଲେ ଧର୍ମ ଭାରତବର୍ଷର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଶକ୍ତି ହେଉ 
କାରଣ ସେ ଭାରତର କେବଳ ଗୋଟିଏ ମାତ୍ର ଭାଷା ଧର୍ମ ବୋଲି ବୁଝିଥିଲେ । 
ଏହାକୁ ଭାଷା କହିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଏହା କେବଳ ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନର 
ମାଧ୍ୟମ ନୁହେଁ ବରଂ ଏହା ଆନନ୍ଦ ଅଥବା ନିରାନନ୍ଦ, ପ୍ରେମ ଅଥବା ଘୃଣା ଭାବର 
ପ୍ରକାଶ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅନୁଭବ କରିଥିଲେ ଯେ ଆଗାମୀ ମାନବଜାତି ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ 
ଆବଶ୍ୟକ କରେ ଏବଂ ସେପରିକା ଧର୍ମ ଏ ଯାବତ ଆସି ନାହିଁ । ଧର୍ମ ତାଙ୍କ 
ପାଇଁ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି । ସେଥିପାଇଁ ସେ ଆମ ଲୋକମାନଙ୍କର ଧାର୍ମିକ 
ନୈତିକତାର ମାନଦଣ୍ଡକୁ ଉପରକୁ ଉଠାଇବାକୁ ଚାହିଁଥିଲେ | ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ 
ଭାବରେ କହିଥିଲେ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଅନନ୍ତ ଦେବତ୍ବ ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ 
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Ps ଧର୍ମ ସମନ୍ସ୍‌ୟ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
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ମନୁଷ୍ଯ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ନିଜେ ଶଶ୍ଵର ହୋଇପାରିବ । ତେଣୁ ସେ କହିଥିଲେ, 
' ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ଏହି ସାଂସାରିକ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବାହାର କରେ ଏବଂ 
ସେହି ଭଶ୍ଵର ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପ୍ରେରଣା ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ” 

ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟ ଟିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ରଖୁ କରି କହିଥଲେ, 
“ ହେ ଅମୃତର ସନ୍ତାନ ଗଣ । ତୁମେ ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକର ।” 
ସେ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ବିକାଶର ଅର୍ଥକୁ ବୁଝିବାକୁ କହିଥିଲେ | ସେ ମନୁଷ୍ୟ 
ବିବର୍ଉନର ଅର୍ଥକୁ ଶରୀର ଦୃଷ୍ଟିରେ ନ ଦେଖ ତା' ଠାରୁ ଉର୍ଶ୍ବକୁ ଯିବାକୁ କହିଥିଲେ । 
ସେ ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପିତ କରି କହିଥିଲେ ଯେ ଆମେ ନିକଟରେ ମସ୍ତିଷ୍କ ଅଛି । 
ଆମକୁ ଆଉ ଅନ୍ୟ କିଛି ଅଙ୍ଗର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । ଆମେ ଏହି ବିଶେଷ ଯନ୍ତ୍ର 
ମସ୍ତିଷ୍ପକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ବାଟଟିକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଜାଣିବା ଦରକାର | ଏହାର 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆମକୁ ଆଧୁନିକ ଚେତନାକୁ ନୂତନ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ହେବ । କାରଣ ଆମେ ଏପରି ଏକ ବିଶ୍ବରେ ବାସ କରୁଛେ ଯେଉଁଠାରେ ସବୁ 
ପ୍ରକାର ଦୈବିପାକ ଘଟେ ଯାହା ଆମକୁ ଅର୍ଥହୀନ ଓ ନିଶୁର ବୋଲି ଜଣାଯାଏ | 
ତଥାପି ଯେପରି ଉଜନ୍ତୃକ୍ତତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ଅବୋଧତା ରହିଛି ଯାହା ଦୁର୍ବିପାକକୁ 
ଘଟିବାକୁ ଦିଏ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ରହିଛି ସ୍ଵାଧୀନତା, ମାନବିକ ବିକାଶ, ଏବଂ 
ସର୍ବୋପରି ମାନବିକ ପ୍ରେମ | ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହିପରି ଏକ ଧର୍ମଜୀବନ ବଞ୍ଚିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥିଲେ ଯାହା ଭାରତୀୟ ଜୀବନଧାରାର ଅଙ୍ଗ | ସେପରି ଜୀବନ ଶୈଳୀ 
ହେଉଛି, “ ବହୂତଵରେ ଏକତ ।' 

ସେ ତେଣୁ ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ କହିଥିଲେ, “ ବିଜ୍ଞାନର ଅତି ଆବିଷ୍କାର 
ସମୁହ ବେଦାନ୍ତର ଯେଉଁ ଉଚ୍ଚ ଆଧ୍ପାତ୍ଷିକ ଭାବର ପ୍ରତିଧ୍ବନୀ ମାତ୍ର, ସେହି ସର୍ବୋକୃଷ୍ଣ 
ବେଦାନ୍ତଜ୍ଞାନ ଠାରୁ ନିମ୍ବ ସ୍ତରର ମୂର୍ରିପୂଜା ଓ ଆନୁସଙ୍ଗିକ ନାନାବିଧ ପୌରାଣିକ 
ଗଳ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏପରିକି ବୈଦ୍ଧ ମାନଙ୍କର ଅଞ୍ଞେୟବାଦ, ଜୈନମାନଙ୍କର ନିରୀଶ୍ଵର 
ବାଦଙ- ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମରେ ଏ ଗୁଡ଼ିକର ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନ ଅଛି ।” 

ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ଧର୍ମଭାବ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତିରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ । 
ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ଧି କରି ମଣିଷକୁ ଦେବତା ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ । ମନ୍ଦିର, ପ୍ରାଥନା 
ଗହ, ଦେବ ବିଗ୍ରହ ବା ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ର ଏଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରାଥମିକ ଅବଲମ୍ବନ । ଏହାକୁ 
ମଣିଷକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ ହେବ | ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛନ୍ତି, '' ପୁତ୍ୟେକ ଧର୍ମ 
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ହି' ଜଡ଼ଭାବାପନ୍ଧ ମନୁଷ୍ୟର ଦେବତୃକୁ ବିକଶିତ କରେ ଏବଂ ସେହି ଏକ 
ଚୈତନ୍ୟ ସ୍ଵରୂପ ଇଶ୍ଵର ହିଁ ସକଳ ଧର୍ମର ପ୍ରେରଣାଦାତା । ” 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏକ ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମର ପରିକଳ୍ପନା କରିଛନ୍ତି ! ଏହି ସାର୍ବଜନୀନ 
ଧର୍ମ ଦେଶ ଓ କାଳ ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହିବ ନାହିଁ । ଏହି ଧର୍ମ ଭଗବାନ 
ଯେପରି ଅସୀମ, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅସୀମ ହେବାକୁ ହେବ ! “ ସେହି ଧର୍ମ ଖାଲି 
ବ୍ରାହ୍ମଣ୍ୟ ବା ବୌଦ୍ଧ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ବା ମୁସଲମାନଙ୍କର ହେବ ନାହିଁ, ପରନୁ ସକଳ 
ଧର୍ମର ସମଶ୍ଚି ରୂପ ହେବ, ଅଥଚ ତହିଁରେ ଉନ୍ନତିର ସୀମାହୀନ ଅବକାଶ ରହିବ, 
ସ୍ଵୀୟ ଉଦାରତା ବଶତଃ ସେହି ଧର୍ମ ଅସଂଖ୍ୟ ପ୍ରସାରିତ ହସ୍ତରେ ପୂଥବୀର ସବୁ 
ନରନାରୀଙ୍କ ସାଦରେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରିବ, ପଶୁତୁଲ୍ୟ ଅତି ହୀନବର୍ବର ମଣିଷଠାରୁ 
ଆରମ୍ଭ କରି ହୃଦୟ ଓ ମସ୍ତିଷ୍ଠର ଗୁଣରାଶି ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ ସମଗ୍ର ମାନବ 
ଜାତିର ଉର୍ଚ୍ବରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି, ସମାଜ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ସାଧାରଣ ମଣିଷ କହିବାକୁ 
ସାହସ ନ କରି ସଶ୍ରଦ୍ଧ ଭୟରେ ଦେଖନ୍ତି- ସେହି ସକଳ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମଣିଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସ୍ଵୀୟ ଅଙ୍କରେ ସ୍ଥାନ ଦେବ । ସେହି ଧର୍ମର ନୀତିରେ କାହା ପ୍ରତି ବିଦ୍ବେଷ ବା 
ଉପ୍ପୀଡ଼ନର ସ୍ଥାନ ରହିବ ନାହିଁ; ଏହା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତ୍ୟେକ ନରନାରୀଙ୍କର ଦେବଭାବ 
ସ୍ଵୀକୃତ ହେବ ଏବଂ ଏହାର ସମଗ୍ର ଶକ୍ତି ମଣିଷ ଜାତିକୁ ଦେବ ସ୍ଵଭାବ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବାକୁ ସହାୟତା କରିବା ପାଇଁ ସତତ ନିଯୁକ୍ତ ରହିବ । ” 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ ମାନବତାବାଦର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ସାର୍ବଜନୀନ 
ଧର୍ମର ଆବଶ୍ୟକତା ସଂପର୍କରେ ଦୃଢ଼ମତ ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ମାନବ ଚେତନାର 
ପରିବର୍ଉନରେ ଏହା ସମ୍ଭବ । ସକଳ ବିରୋଧା ଭାସ ସତ୍ତ୍ବେ ମନୁଷ୍ୟ ଏଇ ସତ୍ୟ 
ଆଡ଼କୁ ଯେ ମୁହାଁଇଛି, ଏ କଥାକୁ ସ୍ବୀକାର କରିବାକୁ ହେବ । ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ଯେଉଁ ନୂତନ ସତ୍ୟକୁ ଆମ ଆଗରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି, ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି 
ଅକୁଣ୍ଠ ଅଙ୍ଗୀକାର ବଦ୍ଧତାରେ ନିଜ ଜୀବନର ସମସ୍ତ ସମୟକୁ ନିୟୋଜିତ କରିଛନ୍ତି, 
ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ଭବିଷ୍ୟତ ବଂଶଧର ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନୂତନ ଆଲୋକ ଦେବ, ସେହି 
ସତ୍ୟ, ““ ବିବାଦ ନୁହେଁ, ବିନାଶ ନୁହେଁ, ପରସ୍ବରର ଭାବଗ୍ରହଣ, ମତ ବିରୋଧ 
ନୁହେଁ, ସମନ୍ୟ ଓ ଶାନ୍ତି” ଆମର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଧ୍େୟ ହେଉ | 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦର ନୂତନ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ 
ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କହିଥିଲେ, “ ସେ ଗୋଟିଏ 
ପୋଖରୀ ନୁହଁନ୍ତି । ସେ ବିରାଟ ଜଳାଶୟ । ସେ ଗୋଟିଏ ମାଠିଆ କିମ୍ବା କ୍ଷୁଦ୍ର 
ପାଣି ପାତ୍ର ନୁହଁନ୍ତି ସେ ଏକ ବଡ଼ ଜଳଭଣ୍ଡାର | ସେ ସାଧାରଣ ଷୋହଳ ପାଖୁଡ଼ା 
ପଦ୍ଧ ଫୁଲ ନୁହଁନ୍ତି ସେ ହଜାର ପାଖୁଡ଼ାର ମହନୀୟ ପଦ୍ମ ।” ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ ଆମେ ଯାହା କିଛି ଚିନ୍ତା କରିବା, ତାହା କେବଳ ଶକ୍ତି, ଶୌର୍ଯ୍ୟ ଓ 
ବୀର୍ଯ୍ୟ । ତେଣୁ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପରି ଧାର୍ମିକ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ନେତା ଭାରତୀୟ 
ପୁନର୍ାଗରଣରେ ଯେ ରାଜନୀତି ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ ନ ହେବ ଏକଥା ଭାବିବା 
ଭୁଲ୍‌ | ମନୀଷୀ ରୋମାରୋଲା ଲେଖୁଛନ୍ତି, “ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପରି ମଣିଷ ମାନେ 
ଚୁପ୍ଚାପ୍‌ କହିବାକୁ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ । ସେମାନେ କେବଳ ଉଭଦଘୋଷଣା କରନ୍ତି । ” 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁ ଗମ୍ଭୀର ଭାବେ ବିବେକାନନ୍ଦ କ'ଣ ଘୋଷଣା କଲେ ? ନୂତନ 
ଭାରତ ଯାହାର ଅତୀତର ବର୍ଣ୍ଣାଢ଼୍ୟ ସାଂସ୍କୃତିକ ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ତିକ ପରଂପରା ରହିଛି 
ତାହାର ଉତ୍ତରାଧ୍ଵକାରୀ ଜନ୍ଧଲାଭ କରିଛି ଏବଂ ଏହି ବିଶ୍ଵରେ ନିଜର ସ୍ଥାନ ଦାବ 
କରୁଛି । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କ ସମୟର ଯୁବକମାନଙ୍କ ପରି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ 
ଓ ଉଦାରବାଦ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥଲେ । ସେ ଜନ ଝୁଆର୍ଟମିଲ୍‌, କାଣ୍ଟ ଓ 
ହେଗେଲଙ୍କୁ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥଲେ । ଏପରିକି ସେ ହବର୍ଟ ସ୍ପେନସରଙ୍କ ସହିତ 
ପତ୍ରାଳାପ କରିଥଲେ । ହେତୁବାଦୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ ସ୍ପର୍ଶରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଗଲେ । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୁ ସାଂସ୍କୃତିକ ପ୍ରଥା ଓ ତାହା 
ଆଧଯାତ୍ତିକ ପରମ୍ପରା ସଂପର୍କରେ ଅବଗତ କରାଇଲେ । ଏହା ବ୍ଯତାତ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବୌଦ୍ଧିକ ଆଗ୍ରହ ଓ ସମଗ୍ର ଭାରତ ଭ୍ରମଣ ତାଙ୍କ ଭାରତର 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ସାମାଜିକ ନିମ୍ନଗାମୀ ହେବାର ଅନୁଭବ କରାଇଲା | ତାଙ୍କର ଆମେରିକା 
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ଯାତ୍ରା ତାଙ୍କୁ ବେଶ୍‌ ପ୍ରଭାବିତ କଲା | ସେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ଦେଖୁଲେ ସାମାଜିକ 
ସଚେତନତା, ସାମର୍ଥ୍ୟର ପରାକାଷ୍ଠା, ନୂତନ ଉଦ୍ଭାବନ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ, ଅକ୍ଲାନ୍ତ 
ପରିଶ୍ରମ କରିବାର ଦକ୍ଷତା ଏବଂ ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ । 
ତାହା ତାଙ୍କର ବିଚାର ଓ ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀରେ ମଧ୍ଯ ଗଭୀର ଓ ବ୍ୟାପକ ରେଖାପାତ 
କଲା | ବିବେକାନନ୍ଦ ସମଗ୍ର ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତ ସମ୍ମୁଖରେ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକତାର 
ବାଁ ପ୍ରଥମେ ଉପସ୍ଥାପିତ କଲାବେଳେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ସାମର୍ଥ୍ୟ ଦେଖ 
ଆଚମ୍ବିତ ହୋଇଥିଲେ ।! ସେ ଆଧୁନିକ ବିଜ୍ଞାନ ସହିତ ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନକୁ 
ଯୋଡ଼ିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ । ସେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମକୁ ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମରେ ପରିଣତ 
କରି, ତାହାକୁ କେବଳ ପରଂପରାଗତ ଅନ୍ଧଗଳିରୁ ମୁକ୍ତ କଲେ | 

ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ପୁନର୍ଜାଗରଣରେ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଯୋଗଦାନ 
ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଆତୃ ବିଶ୍ବାସ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା | ସେ ଚିକାଗୋ 
ଧର୍ମ ସଭାରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟଜାତି ସଭ୍ୟ, ସୁସଂହତ ଥିବାର ଧାରଣାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଟ 
ପ୍ରାଚ୍ୟ ଜଗତର ନୂତନ ସୂର୍ଯ୍ୟ ଭାବରେ ପ୍ରତିଭାତ ହେଲେ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ପ୍ରାଚ୍ୟର 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଶକ୍ତି ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହେଲା । ଯେଉଁ ଭାରତୀୟମାନେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଜଗତର ସଭ୍ୟତାକୁ ଅନ୍ଧ ଅନୁକରଣ କରୁଥିଲେ, ସେମାନେ ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକତା 
ମଧ୍ଯରେ ଆଲୋକ ଦେଖବାକୁ ପାଇଲେ । 

ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ସ୍ରୋତକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିଦେଲେ । 
ପରୋକ୍ଷ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଚାର ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ 
ନୂତନ ବିଚାର ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଠନ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଲା ! ଏହି ଗୋଷ୍ଠୀ ଭାରତୀୟ 
ସଂସ୍କୃତି ଓ ସଭ୍ୟତାର ଉଚ୍ଚ ପ୍ରଶଂସା କରିବାକୁ ଲାଗିଲା ଏବଂ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ବ୍ରିଟିଶ 
କ୍ଷମତା ଭାରତରୁ ଅପସରି ଯିବାକୁ ଦାବୀକଲା । ଯଦି ଭାରତୀୟମାନେ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପର୍କରେ ଶିକ୍ଷାଦେଇ ପାରନ୍ତି, ତେବେ ସେମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସହଜରେ ଦେଶକୁ ଶାସନ କରି ପାରିବେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଜାଗ୍ରତ ହେଲା | ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଲୋକମାନ୍ୟ ବାଳଗଙ୍ଗାଧର 
ତିଳକ ଓ ମହାତ୍ସା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଗୁରୁ ହୋଇଗଲେ । ତିଳକ ଗୀତାର 
ନୂତନ ପରିଭାଷା ଦେବାବେଳେ, ଗାନ୍ଧୀଜୀଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଦର୍ଶନ ଅହିଂସା 
ଉପରେ ଆଧାରିତ ହେଲା । 

ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତୀୟ ରାଜନୈତିର ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକିକରଣ କରିଦେଲେ । 
ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ କେବଳ ରାଜନୈତିକ ନେତାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 


ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା 
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Fo 
Tg ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାବାଦର... 


ପରିଚାଳିତ ହେଉଥଲା | ବିବେକାନନ୍ଦ ପ୍ରଥମେ ଭାରତର ଆଧ୍ଯାତ୍ତିକ 
ନବଜାଗରଣର ବାର୍ରା ପ୍ରଚାର କଲେ ଏବଂ ଦଳେ ସର୍ବତ୍ୟାଗୀ ଯୁବକ ସେବା 
ଭାବର ସଂକଳନେଇ ଆଗେଇ ଆସିବାକୁ ଆହ୍ଵାନ କଲେ । 

ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତୀୟ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଅନୁଭବ ଦେଲେ ଯେ 
ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵ ବ୍ୟାପାରରେ କିଛି ଭୂମିକା ରହିଛି ! ସେ ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା 
କଲେ ଯେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ହେଉଛି ସାର୍ବଜନୀନ ସଂସ୍କୃତି ଯାହାର ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ବକୁ ବାଉ ଦେବାର ଅଛି । ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ଓ ସଭ୍ୟତାର ଗାରିମା ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିବାକୁ ସେ ଆହ୍ଵାନ କଲେ ! ସେ ଭାରତର ଶନ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟବାସୀଙ୍କୁ ପରିଚିତ କରାଇଲେ | ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେ ଭାରତୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ନିଜର ଗୁରୁତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ କଲେ | 

ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ ରାଜନୈତିକ ନେତା ନଥଲେ, ତାଙ୍କର ଭାରତର 
ରାଜନୈତିକ ବିକାଶର ଅମୂଲ୍ୟ ଯୋଗଦାନ ରହିଛି । ସେ ବିଦେଶୀ ଶାସନ ଏ 
ଦେଶରେ ରହିବାକୁ ଅସମ୍ଭବ କରିଦେଲେ । ସେ ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ 
କରି କହିଲେ, “ ସଗର୍ବେ ଠିଆ ହୁଅ, ସାହସୀ ହୁଅ, ଶକ୍ତିଶାଳୀ ହୁଅ । ନିଜ 
କାନ୍ଧରେ ସମଗ୍ର ଦାୟିତ୍ଵ ବହନ କର ଏବଂ ନିଜେ ଜାଣ ଯେ ତୂମେ ତୁମ ଭବିଷ୍ୟତର 
ନିଜେ ନିର୍ମାତା ।” ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଏହି ଆହ୍ଵାନ ଯୁବପିଢ଼ି ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟୁତତରଙ୍ଗ 
ସୃଝ୍ି କଲା ଓ ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ତୃଵରାନ୍ତିତ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ 
କଲା | ସେ କୌଣସି ସଂକୀର୍ଣ୍ଣ ଦେଶ ପ୍ରୀତିର ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ନଥିଲେ । ସେ 
ଚାହିଁଥିଲେ ବିଶ୍ବରେ ଭାରତ ନିଜର ସ୍ଵକୀୟ ସ୍ଥାନରେ ଅଧରୂଢ଼ ହେଉ | ଏହାଦ୍ଵାରା 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ନୂତନ ରୂପରେଖ ଦେଇଥିଲେ | 
ବଂଗ ଭୂମିରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ବାଉ ଅବ୍ୟର୍ଥ ୍ଷଷଧ ପରି ବିପ୍ଲବୀମାନଙ୍କ ନିମନ୍ତେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କଲା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିପ୍ଲବୀଙ୍କ ପକେଟରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ବାଣୀର, ଭାଷଣର 
ପୁସ୍ତକ ସ୍ଥାନ ପାଇଲା କାରଣ ସେମାନେ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦେଶ ପ୍ରେମର 
ଭାବନା ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥିଲେ | ଶୋଇ ପଡ଼ିଥିବା ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ 
ସେ ସଚେତନ ହୋଇ ଜାଗ୍ରତ କରି ପାରିଲେ | ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜାତୀୟତା 
ବୋଧର ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଲେ । ସେ ସମଗ୍ର ଭାରତର ଜନଗଣଙ୍କ 
ଉଠିବାକୁ, ଜାଗ୍ରତ ହେବାକୁ ଆହ୍ଵାନ କରିଗଲେ, “ ଉଚ୍ତିଷ୍ଠତ, ଜାଗ୍ରତ ପ୍ରାପ୍ୟବରାନ୍‌ 
ନିବୋଧତ । ” 


୧ 
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ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


ବର୍ଭମାନ ଆମେ ଯେଉଁ ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଆଲୋଚନା 
କରୁଛୁ କିମ୍ବା ଯେଉଁ ଦର୍ଶନର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଗଭୀର ଭାବେ ଉପଲବ୍ଧି କରୁଛୁ, 
ତାହା ହେଉଛି ମଣିଷ ଓ ତା'ର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନେଇ | ମଣିଷ ବର୍ଭମାନ ସବୁ 
ଆଲୋଚନା ଓ ଦର୍ଶନର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ । ଏହାକୁ ମାନବତାବାଦ ବା ମାନବିକତା 
କୁହାଯାଇଛି | ମାନବିକ ଦର୍ଶନ ଏକ ସାକାରାତ୍ଧକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏବଂ ଆମର ଅନ୍ୟ 
ପ୍ରତି ଉତ୍ତମ ସଂପର୍କର ସୂଚନା ଦିଏ । ଏହି ପ୍ରକାର ଦର୍ଶନ ସବୁ ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଯାହା କିଛି ଭଲ ଅଛି, ତାହା ଦେଖାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ, ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ବା ମୁକ୍ତ ହେବାକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରେ, ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଟୟ ସ୍ଥାପନ କରି 
ଦେଶର ବିକାଶ ସହିତ ସେମାନଙ୍କର ସହଯୋଗ ବୃବ୍ଧି କରେ । ଗୋଷ୍ଠୀ ଗଠନ 
କରି ଏବଂ ଗୋଷ୍ଠୀମାନେ ଦେଶ ସହିତ ଯେଡ଼ି ହୁଅନ୍ତି । ଧର୍ମ ସଂପର୍କୀୟ ଦର୍ଶନରେ 
ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ମାନବୀକରଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଯାଇଛି | ଆଧୁନିକ 
ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ସ୍ଥିତି ବିକାଶ ସହିତ ସମନ୍ବିତ ହେବା ଯୋଗୁଁ ଧର୍ମଦର୍ଶନର 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଏପରି ହୋଇଛି । 

ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭୂତ ସଫଳତା ଯୋଗୁଁ 
ଏହି ଶତାବ୍ଦୀକୁ ବିଜ୍ଞାନ ଯୁଗ ବୋଲି ନାମିତ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହି ସଭ୍ୟତାକୁ 
ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ସଭ୍ୟତା ଭାବେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । ବର୍ଭମାନ ବିଶ୍ବରେ 
ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁସବୁ ଉଦ୍ଭାବନ ହେଉଛି, ତାର ଫଳଦ୍ଵାରା ଏତେ ବେଶୀ 
ଉପକୃତ ହେଉଛି ଯେ ମଣିଷ ଜୀବନ ଶୈଳୀରେ ଅଭୁତପୂର୍ବ ପରିବର୍ଭନ 
ଦେଖାଦେଇଛି । ବିଶ୍ଵର ସବୁ କିଛି ଅଜଣା କଥାକୁ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ଜାଣି ପାରିବା 
ସମ୍ଭବ ହେବବୋଲି ମଣିଷ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛି । ତେଣୁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ନୈତିକ, ଧାର୍ମିକ 
ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ିକ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ବିଜ୍ଞାନ ମାଧମରେ ମନୁଷ୍ଯ ବିଚାର କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ 
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Pg ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 


କରିଛି । ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଏ ପ୍ରକାର ବିଚାର ହେତୁ ବିଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭୂତ ସତ୍ୟଠାରୁ 
ଅଧକ ଆଗକୁ ଯାଇ କୌଣସି ସତ୍ଯକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଉନାହିଁ । 
ଆଧୁନିକ ମଣିଷ ମଧ୍ଯ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ଅଧ୍ବକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ମାନବିକତା ପ୍ରତି 
ଦୃଷ୍ଟି ନିକ୍ଷେପ କରୁନାହିଁ । 

ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଓ ସଫଳତା ପାଇଁ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମାନବିକତା ଉଭୟ 
ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ । ତେଣୁ ଏ ଉଭୟର ସମନ୍ୟ ହିଁ ମାନବ ଜାତି ପାଇଁ 
ଶୁଭଙ୍କର ଓ ଆବଶ୍ୟକତା | 

ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାର୍ଥକୁ ହାସଲ କରିବାକୁ ହେଲେ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିର 
ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଏହା ସହିତ ଯୋଡ଼ିବାକୁ ହେବ । ବର୍ଭମାନ ବିଭିନ୍ନ ସଂଗଠନ ମାନେ ଏ 
ଦିଗରେ ଅବଶ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଛନ୍ତି କିନ୍ଧୁ ସେମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ଅଧକ ସୁସଂହତ ଓ 
ସମନ୍ଵୟ କରିବା ପାଇଁ ଲୋଡ଼ା ପାରସ୍ପରିକ ସଂପର୍କ ଓ ବୁଝାମଣା । ବିଶ୍ବରେ 
ଏକତା ଆଣିବାକୁ ହେଲେ ବ୍ଯକ୍ତି ଭିତରେ ଥିବା ଉତ୍ତମ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ଉଜ୍ଜୀବିତ 
କରିବାକୁ ହେବ | ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ରାଷ୍ଟ୍ରଗଠନ ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଚରିତ୍ରକୁ ଗଠନ କରିବାକୁ ହେବ । ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଆଅତ୍ୃବିଶ୍ଵାସ 
ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ହେବ । ଉତ୍ତମ ନାଗରିକ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଚେଷ୍ଟା 
କରିବା ଅର୍ଥ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ କରିବା । ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ନିଜ ଜୀବନକୁ ସୁଖମୟ କରିପାରିଲେ, ତା'ର ପରିବାର ଓ ସମାଜ ମଧ୍ଯ ସାମଗ୍ରିକ 
ଭାବେ ସୁଖ ହୋଇପାରିବ । ରାଷ୍ଟ୍ରର ସଂହତି ଅର୍ଥ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଥବା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସଭ୍ୟମାନଙ୍କର ଏକତ୍ଵ ଓ ସଂହତି ଏବଂ ଏହା ନୈତିକ ଓ ଆଦ୍ାତ୍ଗିକ ଶୁଙ୍ଖଳା ଦ୍ଵାରା 
ହିଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ । 

ମନୁଷ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ପ୍ରାକ୍‌ କାଳରୁ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା ଶକ୍ତିକୁ ଅନୁଭୂତ 
କରିବା ପାଇଁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରି ଚାଲିଛି ଏବଂ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦର୍ଶନରେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଛି । ଏହା କରିବାର ମୂଳ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ଯ ଏକ 
ନୈତିକ ଜୀବନ ନେଇ ବଞ୍ଚି ପାରିବ ଏବଂ ନିଜ ଭିତରେ ଥିବା ଆଧ୍ଯାତ୍ଧିକ ଚେତନାକୁ 
ବୁଝି ଅନୁଭୂତ ହେବ । ମାନବିକତା ଦର୍ଶନ କହିଲେ ଏହା ମାନବ ସମାଜର 
ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଏବଂ ଏହା ଆଧାତ୍ଗିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଯୋଗୁଁ ହିଁ ସୃଷ୍ଠି । ଏହାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ ଜଣେ ଉର୍ତମ ସାମାଜିକ ଓ ସଭ୍ୟ ମଣିଷ ଭାବରେ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା i 
ତିଆରି କରି ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ! ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଧାର୍ମିକ ବିଚାରର ଏକ ନୂତନ ଦିଗ 
ବୋଲି ବିଚାର କରିବାକୁ ହେବ । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଧାର୍ମିକ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀ ଭାରତୀୟ 
ଆଧ୍ୟାତ୍ଗିକ ଚିନ୍ତନର ପାରଂପାରିକ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ପୁଷ୍ଟ ଏବଂ ତାହା ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ଜୀବନ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ପ୍ରଭାବିତ । ସାମାଜିକ ପରିବେଶ, ଆଧ୍ଯାତ୍ଭିକ ଅନୁଭୂତି 
ଯୋଗୁଁ ସେ ନିଜ ଜୀବନରେ ତାହାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ଯେ ସମସ୍ତଜ୍ଞାନର ଭଣ୍ଡାର ହେଉଛି ବେଦ । ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଉପନିଷଦରେ ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ସବୂର ଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିର 
ମଙ୍ଗଳ ଓ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ ବୋଲି ଉପଲବ୍ଧି କରି ବେଦାନ୍ତର 
ପ୍ରୟୋଗ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ବଳିଷ୍ଠ 
ସ୍ଵାମୀଜା ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି ଯେ ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଆଧ୍ୁଭୌତିକ ମୂଳଭିଭି 
ମଧ୍ଯ ଦରକାର |! କାରଣ ଏହା ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ ସମାଜରେ ଭଲ ଭାବରେ ପ୍ରଥମରେ 
ବଞ୍ଚିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ମାନବିକ ଆତ୍ସାର ମୁକ୍ତି ନିମିତ୍ତ, 
ଶାରିରୀକ, ମାନସିକ ଓ ଭୌତିକ ବିକାଶ ନିମିତ ପବିତ୍ରତା, ଟିରନ୍ତନତା ଓ ମୁକ୍ତି 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵଆରୋପ କଲେ | କାରଣ ସେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥିଲେ ଯେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଭିତରେ ଥୁବା ଅନନ୍ତ ସତ୍ତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିପାରିବ, ଯେତେବେଳେ 
ମନୁଷ୍ୟ ନିଜକୁ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବ । ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ 
ଅନୁଭୂତି ଯଦିଓ ଅନ୍ଯ ଏକ ସଂସାରର ବ୍ୟାପାର, କିନୁୁ ତାହାର ଉପଯୋଗିତା 
ଏହି ବିଶ୍ଵରେ ଉପଲବ୍ଧି ହେବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ଦେବତୃଵର ଆଧ୍ଯାତ୍ଗିକ 
ଅନୁଭବ ସାର୍ବଜନୀନ ଭାତୃତ୍ଵର ମୂଳଭିତ୍ତି 

ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଥୁଲେ, ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିସତତା ମଧ୍ୟରେ ଦେବତ୍ବର ସମ୍ଭାବନା 
ରହିଛି ଏବଂ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଏହି ଦେବତ୍ଵକୁ ଅନୁଭୂତ ହେବା | ତାଙ୍କ 
ମତରେ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ପବିତ୍ର, ମୁକ୍ତ ଓ ଦେବତ୍ଵ | ସେ ଇଶୋପନିଷେଦର ପ୍ରଥମ 
ଶ୍ଲୋକ ଉଦ୍ଧାର କରି କହନ୍ତି, 

“ ରଶା ବାସ୍ୟମିଦଂ ସର୍ବଂ ଯତ୍‌ କିଞ୍ଚ ଜଗତ୍ୟାଂ ଜଗତ୍‌ 

ତେନ ତ୍ୟକ୍ତନ ଭୁଞ୍ଜଥା ମା ଗ୍ଧଧଃ କସ୍ୟସ୍ଵିଦ୍‌ ଧନମ୍‌ ।” 

ଏହି ସମଗ୍ର ଚରାଚର ବିଶ୍ଵ ସେହି ପରମେଶ୍ବରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟାପ୍ତ ଅଛି । 
ନିଜକୁ ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ ରଖୁ ନିଜର କର୍ଭବ୍ୟ ପାଳନ କର । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ 
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#୨ ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
a SOO: ce AE RP RP Ue PE DEER PSG iaiP tn aA FTG TN 05 Gk GS TIES se 


ନିଜ ଭିତରେ ଥବା ବାସ୍ତବ ଗୁଣକୁ ବା ପ୍ରବୃଭିକୁ ଜାଣିବା ମାନବତାବାଦର ପ୍ରଥମ 
ସୋପାନ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଏହିପରି ଦୃଷ୍ଟିପୋଷଣ କଲେ ଅସମାନତା ରହିବ 
ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ନିଜ ଭିତରେ ଥିବା ଦେବତୃବ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହେଲେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ବିକାଶ ହେବ ଏବଂ ଏହି ବିକାଶ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ 
ହେବା ସହିତ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଓ ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷ ଉଭୟ ହୋଇପାରିବ । ମନୁଷ୍ଯର 
ନିଜ ଭିତରେ ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ରହିବ, ଏହା ସମସ୍ତ ଶକ୍ତିର ମୂଳାଧାର ହେବ ଏବଂ 
ଏହି ଶକ୍ତି ସମସ୍ତଙ୍କର ମଙ୍ଗଳକର କାର୍ଯ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଲାଗି ପାରିବ | ନିଜ ଭିତରର 
ଦୁର୍ବଳତାକୁ ତ୍ୟାଗ କରି ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନାମୟ ଶକ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଶିଖାଇବାକୁ କହିଥିଲେ, “ତୁମେ ନିଜକୁ ଶିକ୍ଷାଦିଅ, ତୁମେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରକୃତ ପ୍ରବୃତ୍ତି ସଂପର୍କରେ ଶିକ୍ଷାଦିଅ, ଶୋଇପଡ଼ିଥିବା ଆତ୍ସାକୁ 
ଆହ୍ଵାନକର ଏବଂ ଦେଖ ତାହା କିପରି ଜାଗ୍ରତ ହେଉଛି | କ୍ଷମତା ଆସିବ, ସମ୍ମାନ 
ଆସିବ, ଉତ୍ତମତା ଆସିବ, ପବିତୃତା ଆସିବ ଏବଂ ଯାହା କିଛି ସବୁଠାରୁ ଉତ୍ତମ 
ତାହା ଆସିବ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଶୋଇପଡ଼ିଥିବା ଆତ୍ସା ଆତ୍ସସଚେତନତା କାର୍ଯ୍ୟ 
ପାଇଁ ଜାଗ୍ରତ ହେବ । 

ମନୁଷ୍ୟ ଯେତେବେଳେ ନିଜେ ନିଜର ଦେବତ୍ବ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ 
ହେବ, ସେ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେହି ଦେବତ୍ବ ରହିଛି ବୋଲି ଅନୁଭବ କରି 
ପ୍ରାରିବ । ଏହି ଅନ୍ତର୍ଦଧଝି ଆଧ୍ଯାଦ୍ଧିକ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ କରିବା ସହିତ ସାର୍ବଜନୀନ 
ପ୍ରେମରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବ | ଏହିପରି ସମତୃ ଦୃଷ୍ଟି ହି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଧାର୍ମିକ ଓ 
ନୈତିକତାର ମୂଳକାରଣ । ସ୍ବାମୀ ବିବଵେକାନନ୍ଦଙ୍କର ମାନବିକତାର କେନ୍ଦ୍ରବିଷୟ 
ହେଲା ବେଦାନ୍ତିକ ସତ୍ୟ | ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ ଅନ୍ୟ ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଭଶ୍ଵର ଦର୍ଶନ କରାଏ; ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବ ମଧ୍ଯରେ ଭତଶ୍ବରଙ୍କୁ ଦେଖେ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଘଟଣାକୁ ବାସ୍ତବତାର ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀରେ ଦେଖେ | ଭଶବରଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଭାବରେ ମଣିଷ 
ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ପ୍ରାଣୀଙ୍କ ସେବାରେ ପୂଜା କରାଯାଇପାରେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛନ୍ତି, ତୁମେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଉପାସନା କରିବା ପାଇଁ ହୁଏତ 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ମୂର୍ଭି ତିଆରି କରିପାର କିନ୍ତୁ ତା' ଠାରୁ ଭଲ ମୁଭି ତୁମ ପାଖରେ 
ଆଗରୁ ରହିଛି ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି ଜିଅନ୍ତା ମଣିଷ | ' ତୁମେ ହୁଏତ ଏକ ମନ୍ଦିର 
ନିର୍ମାଣ କରି ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାକୁ ଚାହିଁପାର ଏବଂ ତାହା ହୁଏତ ଭଲ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ! 
| CEC Aaa AE eG, Petree PE SN - "4 


ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଏହାଠାରୁ ଆହୁରି ଭଲ, ଏହାଠାରୁ ଆହୁରି ବେଶୀ ଉନ୍ନତ 
ବିଦ୍ୟମାନ, ତାହା ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟ ଶରୀର । 

ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଧଦ୍ି ମନୁଷ୍ୟକୁ ପରିବର୍ଭନ କରିପାରେ, ଆହୁରି ଅଧକ 
ମନୁଷ୍ଯର ଦେବତ୍ବକୁ ଜାଣିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିପାରେ । ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ 
ଦିବ୍ୟପ୍ରେମ ଭାବନାକୁ ବୃଵି କରିପାରେ । ଏହି ପ୍ରେମ ଭାବନାର ଅଭିବୃଵି ଯେତେ 
ଅଧକ ଘଟିବ, ମନୁଷ୍ୟର ସଂପର୍କ ସେତେ ନିବିଡ଼ ହେବ ଏବଂ ସଂପର୍କର ନିବିଡ଼ତା 
ଫଳରେ ଏହି ବିଶ୍ବରେ ସହାବସ୍ଥାନ ଅଧକ ସୁଖମୟ ଓ ସ୍ଵାଛନ୍ଦ୍ୟ ହେବ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ଦେବତ୍ଵ ଭାବ ମନୁଷ୍ଯକୁ ସମାଜର ଉନ୍ନତ ସ୍ଥାନରେ 
ସ୍ଥାନିତ କରେ । ସମାଜରେ ରହୁଥିବା ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ସମାନ 
ସୁଯୋଗ ପାଏ । ସମାନତା ଓ ସ୍ବାଧୀନତା ଏକକ ସ୍ଵାଧୂକାରକୁ ଭାଙ୍ଗଦିଏ | ଜାତି, 
କ୍ଷମତା, ଆସନ ଓ ସମ୍ପଭି ଫଳରେ ପ୍ରାପ୍ତ ସ୍ବାଧ୍କାର ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ପ୍ରଗତିର 
ଅନ୍ତରାୟ | ସ୍ଵାଧ୍ଵକାରର ଭାବନା ହିଁ ମାନବଜାତିକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ିକ ଭାବରେ ଏକତ 
କରିବାର ବାଧକ | ତେଣୁ ସ୍ବାଧରକାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ବାରମ୍ବାର କହିଛନ୍ତି । 
ସେ କହିଛନ୍ତି, ଆମେ ସ୍ବାଧ୍ଵକାର ଭାବ ମନରୁ ତ୍ୟାଗ କରିବା ଉଚିତ୍‌ | ତେବେ 
ଯାଇ ଧର୍ମ ଆସିବ । ତାହା ପୂର୍ବରୁ ଧର୍ମ ଆଦୌ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ।” 

ଧର୍ମ କହିଲେ “ ସବାମୀଜୀ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଥିବା ଦେବତ୍ଵର ପରିପ୍ରକାଶ 
ବୋଲି କହୁଥିଲେ । ଧର୍ମ ହେଉଛି ଅନୁଭୂତି, ଏହା ବ୍ୟାଖ୍ୟାନ, ମତବାଦ କିମ୍ବା 
ତନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ । ଏହା ଯେତେ ସୁନ୍ଦର ହେଲେ ମଧ୍ଯ !” ସେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଠ ଭାବରେ 
ମତଦେଇ କହିଥିଲେ ଯେ ଯେଉଁମାନେ ଧର୍ମର ପ୍ରକୃତ ବ୍ୟବହାର କରନ୍ତି ଅର୍ଥାତ 
ଧର୍ମ ମାର୍ଗରେ ନିଜର ଜୀବନକୁ ଚଳାନ୍ତି, ତାହା ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ପୂର୍ଵତା ଆଡ଼କୁ ନିଏ 
ଏବଂ ସାମାଜିକ ଉନ୍ନତି କରାଏ | ଧର୍ମର ଏହି ସଂଞ୍ଞା ସାର୍ବଜନୀନ ଧର୍ମର ଭିଭିହୁଏ । 

ପ୍ରକୃତ ଧର୍ମ, ମତବାଦରେ, ପୁସ୍ତକରେ, ପୂଜାନୀତି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ନଥାଏ । 
ଏହା ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି, ଧର୍ମ ସମସ୍ତ କୀଟ ପତଙ୍ଗଠାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଏକତ୍ଵକୁ 
ହିଁ ଅନୁଭୂତି କରେ ଏବଂ ଏହି ଏକତ୍ଵବୋଧ ମାନବିକତାର ପ୍ରକୃତ ଆଧାର ହୁଏ | 

ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନର ସଫଳତାର ସୁଫଳ ମାନବଜାତିକୁ 
ସେତିକିବେଳେ ମିଳିବ, ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ନୈତିକ ଓ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ହେବ । 
ନଚେତ୍‌ ମନୁଷ୍ୟର ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଓ ମାନବଜାତିକୁ 
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ag ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ଧ୍ବଂସ କରିବ ଯାହା ବର୍ଭମାନ ଘଟୁଛି । ଆମେ ବିଶ୍ବଵବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଯେତେ ବିକାଶ 
ଓ ପ୍ରଗତି କଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ସନ୍ତୁଳିତ ଓ ସ୍ଥିର ହୋଇପାରିବ ଯେତେବେଳେ 
ଉତ୍ତମ ଚରିତ୍ରର ମଣିଷମାନେ ଏକାଠି ରହି କାର୍ଯ୍ୟକରିବେ । କାରଣ ସେମାନଙ୍କର 
ଜୀବନ ସେବା ଓ ତ୍ୟାଗର ଜୀବନ ହେବ | ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ମାନବିକତାର 
ବିଚାର ଥଲା ଏହିପରି । ତେଣୁ ସେ ଆହ୍ଵାନ କରି ସତ୍ୟ ଉପରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବାକୁ 
କହିଥିଲେ | କାରଣ ସତ୍ୟ ହିଁ ଅମାପ ବଳ ପ୍ରଦାନ କରେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଆହ୍ବାନ କରି କହିଥିଲେ, 'We want to lead mankind 
to the place where there is neither the vedas, nor the Bible, 
nor the Koran, yet this has to be done by harmonishing the 
Vedas, the bible, and the Koran. 

Mankind outht to taught that religion are but the varied 
expressions of the Religion, which is oneness, so that each 


may choose the path that suits him best.” 
ଏହାହି ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ମାନବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ! 


© 
© 


*, 0 


© 
©, 


୮୩ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା 


ବର୍ଭମାନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ବ୍ୟାବହାରିକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଆଗ୍ରହ ବସ୍ତୁ, 
ଛଶ୍ଵର ଏବଂ ସଂସାର ନ ହୋଇ ମଣିଷ ଉପରେ ହିଁ କେନ୍ଦ୍ରିତ ହେଉଛି । ତେଣୁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବିକାଶକୁ ମାନବରମୂଳ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମପାଯାଉଛି । ତେଣୁ ଏ ଯୁଗକୁ 
ମନୁଷ୍ୟର ଯୁଗ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି । ମନୁଷ୍ୟ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରାଥମିକ ଏବଂ 
ମନୁଷ୍ୟର ଅଧ୍ୟୟନ ମଣିଷ ନିଜେ | 

ଶିକ୍ଷା ଯାହାକି ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରାଥମିକତା, ସେଥିରେ ବହୁ ପରିବର୍ଭନ 
ଘଟିଲାଣି । ପରିବର୍ତିତ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଚାହିଁ ଶିକ୍ଷାର ଶାରିରୀକ, ଭାବାତୃକ, ବୌଵିକ, 
ସାମାଜିକ ଏବଂ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ପରିବର୍ଭନ ଘଟିଛି । ଯାହାକୁ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
କହୁଥିଲେ, “ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା । ” ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ, ଶିକ୍ଷାର ଆଦର୍ଶ, ତାଲିମ 
ଇତ୍ୟାଦି ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ।' ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର 
ଅଫୁରନ୍ତ ପ୍ରାଣ ସତ୍ତାର ବିକାଶ । ମନୁଷ୍ଯକୁ ପଶୁ ଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଭାବରେ, ପୃଥକ 
କରି ଦେଖାଇବା | ମନୁଷ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତି ସତ୍ତାର ଦୁଇଟି ମୌଳିକ ଦିଗ ରହିଛି । ପ୍ରଥମଟି 
ହେଉଛି ଶରୀର ଏବଂ ମନ | ମନ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ସା । ମନର ତିନିଗୋଟି ଗୁଣ ରହିଛି । 
ଯଥା:- କାରଣ, ଅନୁଭବ ଏବଂ ଆଗୁହ | ମନୁଷ୍ୟତ୍ଵର ବିକାଶ ଏହି ତିନିଗୋଟିର 
ବିକାଶ ବୋଲି ଗ୍ରୀକ୍‌ ମାନେ ବିଚାର କରନ୍ତି । ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ମାନେ ଏହା ସହିତ 
ଯୋଗ କଲେ ନୈତିକତା । 

ଭାରତୀୟ ବିଚାରରେ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ତିନିଗୋଟି ଉପାଦାନରେ ଗଢ଼ା | ଏହା 
ହେଉଛି ଶରୀର, ମନ ଓ ଆତ୍ସା । ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନ ଅନୁସାରେ ଆତ୍ସା ଶରୀର ଓ 
ମନଠାରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭିନ୍ନ । ମନୁଷ୍ଯ ନିଜକୁ ଶରୀର ସହିତ ପରିଚିତ କରାଉଛି; 
ଆତ୍ସା ସୁପ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ରହିଛି । ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଭାଷାରେ, ‘ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଅଫୁରନ୍ତ ଦେବତ୍ବ ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି ଏହି ଦେବତ୍ଵକୁ 
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ପରିପ୍ରକାଶ କରିବା । ” ତେଣୁ ମନୁଷ୍ୟର କର୍ଭବ୍ୟ ହେଉଛି ଏହି ଦେବତ୍ବର ପ୍ରକାଶ ! 
ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ବିକାଶ କିପରି ହେବ, ଯାହା ଫଳରେ ସେ ପୂର୍ଣ ମନୁଷ୍ୟତଵ ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବ । ତିନିଗୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମାନବିକ ବିକାଶ ଘଟିପାରେ । (୧) 
ମନୁଷ୍ୟମନର ସମସ୍ତ ବିଭାଗର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ( ୨) ନୈତିକ ପୂର୍ଣତା (୩) ଦେବତ୍‌ର 
ବିକାଶ |! ମନୁଷ୍ୟ ମନର ସାମଗ୍ରିକ ବିକାଶକୁ କୂହାଯାଉଛି ଆତ୍ୃ-ବାସ୍ତବବାଦୀ 
(Self actualization) ଏବଂ ଦେବତୃର ବିକାଶ ଅର୍ଥ ଆତ ସାକ୍ଷାତକାର (self 
realisation) | 

ପ୍ରଥମେ ଆତ -ବାସ୍ତବବାଦୀ (self actualisation) ସଂପର୍କରେ 
ଆଲୋଚନା କରିବା । ମନୁଷ୍ଯ ମନ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ୟ, ପ୍ରେମ, 
ସୁନ୍ଦର ସୃଷ୍ଟିକରିବା, ଉଚ୍ଚତର ଆନନ୍ଦ ପାଇବା ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଆତ୍ବ- ବାସ୍ତବବାଦୀ 
କୁହାଯାଏ । ସଂସାରରେ ମନୁଷ୍ୟ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରେ ଖାଦ୍ୟ ଓ ବସ୍ତଯୋଗୁ 
ନୁହେଁ, ବରଂ ଆତ୍ସବାସ୍ତବବାଦର ଅଭାବରୁ | କାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ସର୍ଚ୍ଚନାକରିବାର 
ଆଗ୍ରହର ଶେଷ ନାହିଁ । ଆତ୍ବବାସ୍ତବବାଦରୁ ଆତ୍-ପୂର୍ଣତା ମିଳେ ଏବଂ ଏପରି 
ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷ ସମାଜ ପାଇଁ ଦରକାରୀ ଏବଂ ସାର୍ବଜନୀନ ଜୀବନ ପାଇଁ ସେମାନେ 
ସହଯୋଗ କରନ୍ତି । ଏହାହିଁ ବାସ୍ତବଜୀବନ ପାଇଁ ଦରକାର ଏବଂ ଏହାକୁ ବାସ୍ତବ 
ଶିକ୍ଷା କହିପାରିବା । ସମଗ୍ର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିବା ଅର୍ଥ ବୁଝି, ଭାବ ଓ 
ଇଚ୍ଛାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ । 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର କେତେକ ମୌଳିକ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ନିମ୍ନ ସ୍ତରର 
ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ( ୧) ଶାରିରୀକ ଆବଶ୍ୟକତା ଯଥା : କ୍ଷୁଧା ଇତ୍ୟାଦି ( ୨ ) 
ସୁରକ୍ଷା ଆବଶ୍ୟକତା (୩) ଭଲ ପାଇବାର ଆବଶ୍ୟକତା ( ୪) ଆତୃ-ସମ୍ମାନ, 
ଯଦି ଏହି ନିମ୍ନତମ ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣ ନ ହୁଏ, ତେବେ ମନୁଷ୍ୟର ନାନାଦି 
ସ୍ଵାୟବିକ ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରକାଶ ପାଏ । 

ଏହାପରେ ରହିଛି ମନୁଷ୍ୟର ଉଚ୍ଚତମ ଆବଶ୍ୟକତା | ଏହି ଉଚ୍ଚଚମ 
ଆବଶ୍ୟକତା ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ଆଦର୍ଶ ସହିତ ଯୁକ୍ତ | ମୁଲ୍ୟବୋଧର ପୂର୍ଣତା ମନୁଷ୍ୟ 
ପାଇଁ ଏକ ବିଶେଷ ଗୁଣ | ଆଦର୍ଶକୁ ଅନୁଭୂତ କରିବା, ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ପାଇବା 
ହେଉଛି ଉଚ୍ଚତମ ସର୍ଜନା ଶକ୍ତି । ଏହି ସୃଷ୍ଟିଶକ୍ତି ସୁପ୍ତ ବା ଚାପି ହୋଇ ରହିଲେ, 
ଏହା ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ସମସ୍ଯା ସୃଷ୍ଟି କରେ ଫଳରେ ସବୁ କିଛି ଲାଗେ ମୂଲ୍ୟହୀନ ଓ 


୮୫ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


oe 


ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା a 
ଏ 


ବିରଭ୍ଷିକର | ଯେଉଁମାନେ ଅତିଉଚ୍ଚତମ ଚିନ୍ତାଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନେ ନିମ୍ନତମ 
ଆବଶ୍ୟକତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଇ ଉଚ୍ଚଚମ ଆବଶ୍ଯକତା ପୂରଣରେ 
ଲାଗିଯାନ୍ତି । ସେମାନେ ସର୍ଜନାତ୍ସକ କାର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ମାନବିକ ମଙ୍ଗଳ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ସଦାସର୍ବଦା ବ୍ୟାପୃତ ରହନ୍ତି । ଏହାକୁ ହି କୁହାଯାଏ ଆତ୍ସ-ବାସ୍ତବବାଦୀ ବା Self 
atUalisation ! ମନୁଷ୍ୟ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଉଚ୍ଚତମ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ନ 
କରିଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମନୁଷ୍ୟତ୍ଵରେ ପହଞ୍ଚି ପାରିବ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ଯର 
ଏହି ପରିପୂର୍ଣତା ପୂର୍ଵ ହୋଇ ପାରିବ କେବଳ ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ଯମରେ । ଏବଂ ଶିକ୍ଷାର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଏହା ହେବା ଉଚିତ୍‌ । 

ମନୁଷ୍ୟର ମୌଳିକ ଚରିତ୍ର ହେଉଛି ନୈତିକତା । ଏହା ମନୁଷ୍ୟକୁ ପଶୁଠାରୁ 
ଅଲଗା କରି ଦେଖାଏ । ମନୁଷ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପୂର୍ଵତତା ପାଇ, ସାମଗ୍ରିକ ବିକାଶ 
ପାଇଁ ଏହି ନୈତିକ ପୂର୍ଵଣତାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କର 
ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଶିକ୍ଷା ଦର୍ଶନରେ ଏହି ନୈତିକ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଛନ୍ତି କାରଣ ଏହା ବ୍ୟତୀତ ମନୁଷ୍ୟର ଶାରିରୀକ, ମାନସିକ ଶକ୍ତିର ସ୍ଵଚଛନ୍ଦ୍ୟ 
ପ୍ରବାହ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ମନୁଷ୍ଯକୁ ଭୟ, କୁସଂସ୍ଟାର, ଅନ୍ଧ-ଧାର୍ମିକତାରୁ ମୁକ୍ତ 
କରିବା ପାଇଁ ନିଜ ଭିତରେ ଥବା ଅଫୁରନ୍ତ ଶକ୍ତି ଓ ମୁଲ୍ୟ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାକୁ 
କହିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ବିଚାରରେ ବେଦାନ୍ତ ହିଁ ଚେତନ ଓ ଅଚେତନ ଭାବେ ସମଗ୍ର 
ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜକୁ ଧରି ରଖୁଛି । ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକତା ହେଉଛି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଏକତ୍ଵ 
ଏବଂ ଏହାହିଁ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଯେତେବେଳେ ସମାଜ ନିକଟରୁ ନିକଟତର ହେବାକୁ 
ଲାଗୁଛି । ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ହେବାକୁ ଲାଗୁଛି,  ସଂସ୍କୃତିମାନେ ପାଖେଇ 
ଆସୁଛନ୍ତି । ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ସହଜସାଧ୍ୟ ହେବା ଫଳରେ ବିଶ୍ବ କ୍ରମଶଃ 
ସଙ୍କୁଚିତ ହେଉଛି, ସେତେବେଳେ ନୈତିକତାରେ ଭିନ୍ନତା ଦେଖାଦେବା 
ସ୍ବାଭାବିକ । ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ପ୍ରଥମେ ସବୁ ମଣିଷ ପାଇଁ ନୈତିକତାର କେତେକ 
ମୌଳିକ ନିୟମ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ଏହି ମୌଳିକ ନୀତି 
ନିୟମଗୁଡ଼ିକ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ଉଚିତ୍‌ । 

ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ମନୁଷ୍ଯର ବର୍ଭମାନର ବନ୍ଧନ ଓ ଦୁରାବସ୍ଥା ପାଇଁ ଅଜ୍ଞାନତା 
କାରଣ ବୋଲି କୁହାଯାଇଛି । ଆତ୍ସା ଉପରେ ଅଜ୍ଞାନତାକୁ ଚାପି ଦିଆଯାଇଛି । 
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ତେଣୁ ଅନୈତିକତା ଯାହାକୁ ପାପ ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି, ତାହା ଠିକ ନୁହେଁ | କାରଣ 
ଆତ୍କା ଉପରୁ ଅଜ୍ଞାନତା ଦୂର ହେଲେ, ଆତ୍ସା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରକାଶିତ ହେବ । କାରଣ 
ଉପନିଷଦର ମନୁଷ୍ୟକୁ ପାପୀ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ପାପୀ ନୁହେଁ । 
ସେ ହୁଏତ ସେପରି ଭାବେ କାରଣ ସେ ନିଜର ସ୍ଵପ୍ରବୃରି ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ 
ନୁହେଁ । ମନୁଷ୍ଯ ନୈତିକ ହେବାକୁ ବାଧ୍ଯ କାରଣ ସେ ତାହାଠାରୁ ଅନ୍ୟ କିଛି 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଅର୍ଥ ନିଜର ଆତ୍ଧାର ଗୁଣଗୁଡ଼ିକୁ ବାହାର 
କରିବା | ସେ ବାହାରୁ କୌଣସି ଗୁଣ ଆହରଣ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ନୈତିକତାର ମୂଳ ‘ ଆତ୍ସା' ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 
ଆତ୍ସବାସ୍ତବବାଦୀ ହୋଇଗଲେ ମନୁଷ୍ୟର ସମସ୍ତ ପୂର୍ଵତାର ବିକାଶ ହେବ 
ଏହା ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ ନ ପାରେ | ଯଦିଓ ଏହା ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନରେ କିଛିଟା ମୂଲ୍ୟ 
ଆଣିପାରେ, ଏହା ସଂପୂର୍ଣ ପୂର୍ଣତା ଆଣିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୁଏ ନାହିଁ କିମ୍ବା ମନୁଷ୍ଯକୁ 
ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତି ଦେଇ ପାରେ ନାହିଁ । କାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ୟ ଏକ ଦିଗ ରହିଛି- 
ତାହାକୁ କୁହାଯାଏ ଆତ୍ଧନ୍‌ । ଆତ୍ସା ଚିରନ୍ତନ ଭାବେ ପବିତ୍ର, ମୁକ୍ତ ¦ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
କହିଛନ୍ତି, ' ପୃରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିସତ୍ତା ମଧ୍ୟରେ ଦେବତ୍ୃ ବିଦ୍ୟମାନ ' । କିନ୍ତୁ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ଦେଖୁଲେ ତାହାର ଦେବତ୍ଵ ଦେଖାଯାଏ ନାହିଁ । ଯଦିଓ ତା' ମଧ୍ୟରେ ଦେବତ୍‌ର 
ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି । ଏହି ଅନନ୍ତ ସମ୍ଭାବନାକୁ ଜାଣି ପରିପ୍ରକାଶ କରିବା 
ପାଇଁ ନୈତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଆଚରଣ କଥା କୁହାଯାଇଛି । ତେଣୁ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଧର୍ମର 
ପରିଭାଷା ଦେବାକୁ ଯାଇ କହିଛନ୍ତି, ' ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ଦେବତ୍ଵର ପରିପ୍ରକାଶ 
ହିଁ ଧର୍ମ ।' ଧର୍ମ ଭାରତରେ ଆତ୍ୃ-ସାକ୍ଷାତକାର, ଥା - ealisation ପାଇଁ | 
ମନୁଷ୍ୟର ସାଧାରଣ ବିକାଶ ଓ ଆତ୍ସବାସ୍ତବବାଦ ତାହାର ଶରୀର ଓ 
ମନ ସହିତ ଯୁକ୍ତ । ସାଧାରଣ ଚିନ୍ତା ପ୍ରକ୍ରିୟାଠାରୁ ମନ ବହୁ ଦୂରରେ । ଆତ୍ସା ଯେ 
ହେତୁ ସଂପୂର୍ଣ ମୁକ୍ତ ତେଣୁ ଆମେ ମୁକ୍ତି ବା ସ୍ଵାଧୀନତା କଥା ଭାବୁ । କେବଳ 
ଆତ୍ଵ-ସାକ୍ଷାତକାର ବା ଆତ୍ସାନୁଭୂତି ହିଁ ସଂପୂର୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଇ ବ୍ରହ୍ମନ ବା 
ସାମଗ୍ରିକ ଚେତନା ସହିତ ଏକାଠି କରିବାରେ ସାହାଯ୍ଯ କରେ । ମନୁଷ୍ଯ 
ଯେତେବେଳେ ଏହାକୁ ଅନୁଭୂତ କରେ, ସେତେବେଳେ ବିଶ୍ବପ୍ରେମ ଓ ବିଶ୍ବ 
ଭାତୃତ୍ଵକୁ ଅବବୋଧ କରିପାରେ | ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଏହି ଆତ୍ସନ୍‌ ବିଚାରକୁ 
ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଗନର ଏକ ମୁଖ୍ଯ ଅସ୍ତ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଛନ୍ତି । ସେ 
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ଶିକ୍ଷିତ ଓ ସ୍ଵଛ୍ଥଳବର୍ଗ ଲୋକମାନଙ୍କ ଚେତନାକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ଗରିବ ଓ ନିଷ୍ପେସିତ ଲୋକମାନଙ୍କ ଭିତରେ ସୁପ୍ରଶକ୍ତିକୁ 
ଉଠାଇବାକୁ ଚାହିଁଛନ୍ତି । ମାନବିକ ପ୍ରେମ ଓ ଦିବ୍ୟ ପ୍ରେମ, ମନୁଷ୍ୟର ସେବା ଓ 
ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ପୁଜା, ମାନବିକତା ଓ ଧର୍ମକୁ ଏକାଠି କରି ସେ ମନୁଷ୍ୟର ମୁକ୍ତି ଓ 
ଜଗତର କଲ୍ୟାଣର ମାର୍ଗ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଛନ୍ତି | ଏହା ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଗଠନର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ତାହା ଦେଖାଇଛନ୍ତି । 
ଶିକ୍ଷା ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଟାଣି କରି ବାହାର କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭିତରୁ ଜ୍ଞାନ ଓ 
ଶକ୍ତି ନିଷ୍କାସନ କରିବା । ଏହା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ପରିପ୍ରକାଶ ସହିତ ପ୍ରାୟ ସମାନ | 
ଶିକ୍ଷାର ଦୂଇ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଅର୍ଥ ରହିଛି । ପ୍ରଥମ ସାମାଜିକ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟରେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ । 
ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଶିକ୍ଷା ସଂସ୍କୃତିର ବାହକ ଭାବରେ ପୁରୁଷରୁ ପୁରୁଷାନୁକ୍ରମେ 
କାର୍ଯ୍ୟକରେ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ଶିକ୍ଷା ଆତ୍ସ -ବିକାଶର ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା ନିଏ । 
ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଥମତଃ ସଭ୍ୟତା ଓ ସାମାଜିକୀ କରଣରେ ସାହାଯ୍ଯ କରେ | 
ସମସ୍ତ ସଭ୍ୟତା କୌଣସି ପ୍ରକାରର ଞପଚାରିକ ବା ଅନୌପଚାରିକ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଦ୍ଵାରା ଗଢ଼ି ଉଠେ । ଏବଂ ଶିକ୍ଷାର ଶକ୍ତିଦ୍ଵାରୀ ବଳୀୟାନ ହୋଇ ସଭ୍ଯତା ପୁଷ 
ହୁଏ | ବିଭିନ୍ନ ସଭ୍ୟତାର ଅନୁସନ୍ଧାନରୁ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ୟମରେ ହି 
ସଂସ୍କୃତି, ପରମ୍ପରା ଓ ସାମାଜିକରଣ ହୋଇଛି । ସଂସ୍କୃତି କହିଲେ ସମାଜରେ 
ସଂପୂର୍ଣ ବଞ୍ଚିବାର ଚିତ୍ର । ଶିକ୍ଷା ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସଂସ୍କୃତିର ଯୋଗାଯୋଗ ସର୍ଜନାତ୍ସକ 
ଯୋଗଦାନ ମାଧ୍ଯମରେ । ସଂକ୍ଷେପରେ କହିଲେ ଶିକ୍ଷାର ତିନିଗୋଟି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ 
ଯଥା:- ଭତ୍ତରାଧୂକାର ସୂତ୍ରରେ ପ୍ରାପ୍ତ ଅଧ୍ୟକାର, ଅଂଶଗ୍ରହଣ ଏବଂ ସହଯୋଗ | 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ଶିକ୍ଷା ହେଉଛି ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ ଓ ଉପଯୋଗୀ କରଣ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ସନ୍ତାନର ବିକାଶ କେବଳ ତାହାର ଶାରିରୀକ ବିକାଶ 
ନୁହେଁ ବରଂ ତାହାର ଅନ୍ତରରେ ଥବା ସାମର୍ଥ୍ୟର ବିକାଶ କରିବା | ଅନ୍ତରର 
ବିକାଶ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ନିଜକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିବା । ପ୍ରକୃତ ବିକାଶ ହେଉଛି 
ସ୍ଵବିକାଶ ନିଜ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ବିକାଶ । ଶିକ୍ଷାର ଦ୍ଵିତୀୟ ଉଦେଶ୍ଯ ହେଲା 
ଉପଯୋଗୀକରଣ ଅର୍ଥାତ୍‌ ନିଜକୁ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ, ସାମାଜିକ ପରିବେଶ 
ସହିତ ଚଳିବା । ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଜଟିଳ ସ୍ମିତି କାରଣ ଏହା 
ମନସ୍ତାନ୍ତିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୀତିକ ଶକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ 
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ଓ ପରିଚାଳିତ । 

ଯେହେତୁ ଏହି ଶକ୍ତିଗୁଡ଼ିକ ସମୟ ଅନୁସାରେ ବଦଳନ୍ତି ବା ପରିବର୍ରିତ 
ହୁଅନ୍ତି, ଏହା ସହିତ ଖାପଖୁଆଇ ଚଳିବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ବ୍ୟାପାର । ଶିକ୍ଷାର 
ଗୋଟିଏ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ଖାପଖୁଆଇ ଚଳିବା କାରଣ 
ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜର ଅଙ୍ଗ | 

ବର୍ରମାନର ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ପଦ୍ଧତିରେ ବାହ୍ଯ ଚରିତ୍ର ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେବାବେଳେ ନିଜ ଅନ୍ତଃସ୍ଥ ସଂପର୍କରେ ସିଧାସିଧା କିଛି କହୁ ନାହିଁ । ଏହି ଶିକ୍ଷାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଉଛି କିପରି ଏହି ସଂସାରରେ ସଫଳତା ପାଇବା, ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ବା ମାନବିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଉନ୍ନତି ନୁହେଁ । ଯେହେତୁ ଜ୍ଞାନକୁ ଶକ୍ତି ବୋଲି 
କୁହାଯାଉଛି, ତେଣୁ ଜ୍ଞାନ କିପରି ଆହରଣ ହେବ ସେଥୁପାଇଁ ସମସ୍ତେ ବ୍ୟସ୍ତ | 
ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ, ତାଲିମ ଏବଂ ମାର୍ଗ ନିଦର୍ଶନ ବର୍ରମାନ ଶିକ୍ଷା ଯୋଜନାର ପ୍ରଧାନ 
ଅଙ୍ଗ ହୋଇଛି । 

ଶିକ୍ଷାର ବର୍ଭମାନ କୌଣସି ଦର୍ଶନ ନାହିଁ । ଶିକ୍ଷାର ଦର୍ଶନ କହିଲେ, ଶିକ୍ଷାର 
ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ବୁଝାଏ । ଏହା ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଜୀବନ ବ୍ୟାପୀ ସାଧନା ! ଶିକ୍ଷା ଓ 
ଜୀବନ ପରସ୍ପର ଅଙ୍ଗାଙ୍ଗୀଭାବେ ଜଡ଼ିତ । ଶିକ୍ଷାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ 
ଉପଲବ୍ଧି କରିବା | - - 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଶିକ୍ଷାର ଯେଉଁ ପରିଭାଷା ଦେଇଥିଲେ ତାହା ସାମଗ୍ରିକ 
ମଣିଷ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ତିଆରି କରିବା ପାଇଁ ଏବଂ ବର୍ଜମାନର ଶିକ୍ଷା ସେହି ଦିଗକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ରଖୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା ଉଚିତ୍‌ । 

ଆଲବର୍ଟ ଆଇନଷ୍ଟାଇନ୍‌. କହିଥିଲେ, “ ଏହି ବିଶ୍ଵରେ ବଞ୍ଚିବା ସବୁଠାରୁ 
ବିପଦପୂର୍ଣ୍ଣ କାରଣ ଯେଉଁମାନେ ଖରାପ କରୁଛନ୍ତି, ସେଥିପାଇଁ ନୁହେଁ ବରଂ 
ଯେଉଁମାନେ ଏହାକୁ ଦେଖ ଘଟିବାକୁ ଦେଉଛନ୍ତି । ” ସାମୀଜୀଙ୍କର ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନର 
ଶିକ୍ଷା ସମାଜକୁ ଓ ଦିଶ୍ଵକୁ ବିପଦରୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିବ ଏଥିରେ ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ । 
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ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀ 


ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସବୁଠାରୁ ମହନୀୟ ବିଚାର ହେଉଛି ମାତୃଭାବ । ଆଦର୍ଶ 
ମାତୃଭାବ ହେଉଛି ଗଭୀର ଧାର୍ମିକ ଚେତନା ଯାହା ଭାରତୀୟ ମହିଳାମାନଙ୍କର 
ନୈତିକ ଚରିତ୍ର ଓ ଶକ୍ତିବତ୍ତାର ପ୍ରକାଶ କରେ । ଦେବୀ ମା ଶକ୍ତିରୂପରେ ବହୁକାଳରୁ 
ପୂଜିତା ଏବଂ ସତୀ, ସାବିତ୍ରୀ ଓ ସୀତାଙ୍କୁ ମାତୃଜାତିର ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ 
କରାଯାଇ ପୂଜା କରାଯାଏ | ମାଂ ହିନ୍ଦୁ ପରିବାରର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ । ଏବଂ ସେ ହିଁ 
ସମଗ୍ର ପରିବାରକୁ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ନେତୃତ୍ବ ପ୍ରଦାନ କରନ୍ତି । ଏପରିକି ବେଦ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିବାରେ ମହିଳାମାନେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ବହୁବର୍ଷ ଧରି ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଆମ ଦେଶର ସ୍ତୀଲୋକମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥାକୁ ଶୋଚନୀୟ କରି ପକାଇଛି । ଯୌତୁକ 
ପ୍ରଥା, ବାଲ୍ଯବିବାହ, ବିଧବା ବିବାହ ଉପରେ ଅଙ୍କୁଶ, ସମ୍ପତ୍ତିରେ ମହିଳାଙ୍କର 
ଅଧ୍ୁକାର ନଥିବା ଇତ୍ୟାଦି ସହିତ ବର୍ଭମାନ ଯୌନ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶୀକାର ପ୍ରଭୃତି 
ଆମ ସମାଜର ସାମାଜିକ ବ୍ୟାଧୂ | ନାରୀ କେବଳ ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପାଦନ ଓ ରୋଷେଇ 
ଶାଳରେ ଆବଦ୍ଧ ଭୂମିକା ତୁଲାଇ ଚାଲିଥିଲା | 

ଏହିପରି ଏକ ଅନ୍ଧକାର ମୁହୂର୍ଗରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମନରେ ଏକ ନୂତନ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଛନ୍ତି | ସେ ସମସ୍ତ 
ଜାତି ଓ ଧର୍ମର ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ କରି, ସେମାନେ ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶରେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ନିଜ ଭିତରେ ବଳିଷ୍ଠ ଅଥଚ ଉଚ୍ଚମ ଚରିତ୍ର ଓ ବୁଧି 
ଜାଗ୍ରତ କରିବା ସହିତ ଏକ ସୁସ୍ଥ ଜୀବନ ଯାପନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେଇଛନ୍ତି | 
ମାତୃଜାତିର ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶ ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥିଲା 
ତାଙ୍କର ଗୁରୁ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ତାଙ୍କର ଲୀଳା ସଙ୍ଗିନୀ ଶ୍ରୀମା' ସାରଦାଦେବୀଙ୍କ 
ମାଧ୍ଯମରେ । ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ପ୍ରଥମେ ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଆତ୍ଭିକବିଦ୍ୟା ଶକ୍ତି ରହିଥିବାର କହିଥିଲେ । ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
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#2 ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀ 
ern Ger Ea TG PO 7 Nasi OYE Sd PE Nt 5a immense PANES PNG A; 


ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରୀମା କାଳୀଙ୍କର ଦିବ୍ୟ ଜନନୀର ପ୍ରକାଶ ଦେଖୁବା 
ସହିତ ନିଜର ସ୍ତ୍ରୀ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଙ୍କ ଦେବୀତୃ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ଉନ୍ନୀତ କରାଇ, ତାଙ୍କୁ 
ପୂଜା କରିଥିଲେ । ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀ ମାଡ୍ସଜାତିର ଉଚ୍ଚତମ ଆଦର୍ଶ ସଂପର୍କରେ 
ତରୁଣ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇବାକୁ ମଧ୍ୟ ସମର୍ଥ ହୋଇଥିଲେ । 
ବରେଣ୍ୟ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଗଙ୍ଗାରେ ଗାଧୋଇ ନିଜକୁ ପବିତ୍ର କରି ଶ୍ରୀମା 
ସାରଦାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ପିତ ହେଉଥିଲେ | ଭାରତୀୟ ଆଦର୍ଶ ମାତୃଜାତିର 
ପ୍ରତୀକ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀ । ୧୮୯ ୪ ମସିହାରେ ଆମେରିକାରେ ଥିବାବେଳେ 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ଗୁରୁଭାଇ ଶିବାନନ୍ଦ ମହାରାଜାଙ୍କୁ ଚିଠିଟିଏ ଲେଖୁଥିଲେ | ସେହି 
ଚିଠିରେ ତାଙ୍କର ମାତୃଶକ୍ତି ଉପରେ ଗଭୀର ବିଶ୍ବାସକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଲେଖୁଛନ୍ତି । 
“ମା- ଠାକୁରାଣୀ ଯେ କ'ଣ, ତାହା ବୁଝି ପାରିନାହିଁ, ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେହି ମଧ୍ଯ ପାରି 
ନାହିଁ । କମେ ପାରିବେ । ଭାଇ, ଶକ୍ତି ବିନା ଜଗତର ଉଦ୍ଧାର ହେବନାହିଁ । ଆମ 
ଦେଶ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ଅଧମ କାହିଁକି, ଶକ୍ତିହୀନ କାହିଁକି ? କାରଣ ଏଠାରେ 
ଶକ୍ତିର ଅବମାନନା ବୋଲି | ମା- ଠାକୁରାଣୀ ଭାରତରେ ପୁନରାୟ ସେହି ମହାଶକ୍ତି 
ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ପୁଣି ସବୁ ଗାର୍ଗୀ, ମୈତ୍ରେୟୀ 
ଜଗତରେ ଜନ୍ମଲାଭ କରିବେ । ଦେଖୁଛ କ”ଣ ଭାଇ, କ୍ରମେ ସବୁ ବୁଝିବ । 
ଏଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କର ମଠ ପ୍ରଥମେ ଆବଶ୍ୟକ । ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ବରଂ ଯାଆନ୍ତୁ | 
ମୁଁ ଭୀତ ନୁହେଁ । ମା-ଠାକୁରାଣୀ ଗଲେ ସର୍ବନାଶ, ଶକ୍ତିର କୃପା ନ ହେଲେ 
କଅଣ କିଛି ହୋଇପାରିବ ? ଆମେରିକା-ୟୁରୋପରେ କ”ଣ ଦେଖୁଛି ?- 
ଶକ୍ତିପୂଜା, ଶକତିପୂଜା । ତଥାପି ଏମାନେ ନିଜ ଅଜାଣତରେ ପୂଜା କରନ୍ତି, 
କାମଦ୍ଵାରା କରନ୍ତି । ଆଉ ଯେଉଁମାନେ ବିଶୁଦ୍ଧ ଭାବରେ, ସାର୍ବିକ ଭାବରେ ପୂଜା 
କରିବେ, ସେମାନଙ୍କର କି କଲ୍ୟାଣ ନ ହେବ ? ମୋ ଆଖ ଖୋଲି ଯାଉଛି, 
ଦିନକୁ ଦିନ ବୁଝି ପାରୁଛି । ସେଥିପାଇଁ ଆମେ ମାଆଙ୍କ ପାଇଁ ମଠ କରିବାକୁ 
ପଡ଼ିବ ।' 
ଶ୍ରୀମା' ସାରଦାଦେବୀଙ୍କ ପ୍ରତି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଗଭୀର ଭକ୍ତି 
ଯୋଗୁଁ ସେ ମାତୃଶଲ୍ତିର ବିକାଶ ସଂପର୍କରେ ଚିନ୍ତା କରିଛନ୍ତି ଓ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । 
ପୁନଶ୍ଚ ସେହି ଚିଠିରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି, ' ସାରା ଦୁନିଆରେ ତାଙ୍କ ଘର ଛଢ଼ା ଅନ୍ୟ 
ସମସ୍ତ ଜାଗାରେ ଯେ ଭାବର ଘରେ ଚୋରୀ ।' ଭାଇ ରାଗିବ ନାହିଁ, ତୁମେମାନେ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା BH 
OOOO RO ~ 


ବର୍ରମାନ ସୁଦ୍ଧା କେହି ମାଆଙ୍କୁ ବୁଝି ନାହଁ । ମାଆଙ୍କ କୃପା ମୋ ଉପରେ ବାପାଙ୍କ 
କୃପା ଅପେକ୍ଷା ଲକ୍ଷେ ଗୁଣ ବେଶୀ । ଭାଇ କ୍ଷମା କରିବ, ଦି'ପଦ ଖୋଲା କଥା 
କହିଦେଲି । ଏହି ମାଆଙ୍କ କଥାରେ ମୋର ଟିକିଏ ଏପଟ ସେପଟ ନାହିଁ । 
ମାଆଙ୍କ ହୁକୁମ୍‌ ହେଲେ ହିଁ ବୀରଭଦ୍ର ଭୂତପ୍ରେତ ସବୁ କରିପାରେ | ତାରକା 
ଦାଦା ଆମେରିକା ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ଆଶୀର୍ବାଦ ପାଇଁ ମାଆଙ୍କ ପାଖକୁ ଚିଠି ଲେଖୁଥୁଲି, 
ତାଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଆଶୀର୍ବାଣୀରୁ ଏକା ଡିଆଁକେ ସମୁଦ୍ର ପାର, ଏଥିରୁ ବୁଝ । 
ଭାଇ, ଏ ଦାରୁଣ ଶୀତରେ ଗାଁ ଗାଁରେ ଲେକ୍ଚର ଦେଇ, ଲଢ଼ାଇ କରି ଟଙ୍କା 
ଯୋଗାଡ଼ କରୁଛି- ମାଆଙ୍କ ମଠ ତିଆରି ହେବ ।' 

ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଙ୍କ ପ୍ରତି ଭଲ୍ତି ସଂପର୍କରେ କହିଛନ୍ନତୟ ' ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ 
ଭଶ୍ଵର ଥିଲେ ବା ମାନବ ନ ଥିଲେ- ଯାହା ଇଚ୍ଛା କହ ଭାଇଏ କିନ୍ତୁ ଯାହାର 
ମାଆଙ୍କ ଉପରେ ଭକ୍ତି ନାହିଁ, ତାକୁ ଧକକାର ଦିଅ ।' 

ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ମା” ସାରଦାଙ୍କ ସାକ୍ଷାତ ଦେବୀ ଦୁର୍ଗା ଭାବରେ ମଧ୍ଯ 
ମାନୁଥଲେ । ସେ ତାଙ୍କର ଗୁରୁଭାଇ ବାବୂରାମ ( ସ୍ବାମୀ ପ୍ରେମାନନ୍ଦ) ମାଆଙ୍କର 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା କରୁଥିବାର ଶୁଣି ସେହି ଚିଠିରେ ଲେଖୁଥିଲେ, “ ବାବୁରାମର ମାଆଙ୍କର 
ବୁଢ଼ୀ ବୟସରେ ବୁଵଧିହାନୀ ଘଟିଥିଲା | ନ ହେଲେ ଜୀବନ୍ତ ଦୁର୍ଗାଛାଡ଼ି, ମାଟିର 
ଦୁର୍ଗାପୂଜା କରିବାକୁ ବସିଛନ୍ତି । ଭାଇଏ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉଛି, ବଡ଼ଧନ । ଭାଇ, 
ଜୀବନ୍ତ ଦୁର୍ଗାଙ୍କ ପୁଜା ଦେଖାଇବି, ତେବେ ଯାଇ ମୋର ନାଁ | ତୁମେ ଜମି କିଣି 
ଜୀବନ୍ତ ଦୁର୍ଗା- ମା'ଙ୍କ ଯେଉଁଦିନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବ, ସେହିଦିନ ମୁଁ ଟିକିଏ ଶାନ୍ତିରେ 
ନିଃଶ୍ବାସ ମାରିବି । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ମାତୃ ଉପାସନା ଉପରେ ଅଧୂକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଥିଲେ । 
ମାତୃ ଉପାସନା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ହୋଇଥଲା ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦର୍ଶନ । ୧୯୦୦ ମସିହା 
ଜୁନ୍‌ ମାସରେ ନ୍ୟୟର୍କଠାରେ ମାତୃଉପାସନା ଶୀର୍ଷକ ଏକ ବକ୍ତୃତା ପ୍ରଦାନ କରି 
କହିଥଲେ, “ ସାଂଖ୍ୟମତରେ କ୍ରିୟା ପ୍ରକୃତିର ଧର୍ମ, ଆତା ବା ପୁରୁଷର ନୁହେଁ । 
ଭାରତରେ ନାରୀର ସର୍ବବିଧ ରୂପ ଭିତରେ ମାତୃମୂର୍ଭି ସବୁରି ଉପରେ । ମାଂ 
ସର୍ବାବସ୍କାରେ ସନ୍ତାନର ପାଖେ ପାଖେ ରହିଥାନ୍ତି । ସ୍ତୀ-ପୁତ୍ର ମଣିଷକୁ ତ୍ୟାଗ କରି 
ପାରନ୍ତି । ମା” କିନ୍ତୁ କେବେବି ସନ୍ତାନକୁ ତ୍ୟାଗ କରିପାରେ ନାହିଁ । ଆଉ ମଧ୍ଯ, 


ମାତୃଶକ୍ତି ହି ପକ୍ଷପାତ ଶୂନ୍ଯ ମହାଶର୍ତି । ମାଆର ନିର୍ମଳ ସ୍ବେହ ପ୍ରତିଦାନରେ 
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£ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀ 


କିଛି ଚାହେଁ ନାହିଁ । କିଛି କାମନା କରେ ନାହିଁ । ସନ୍ତାନର ଦୋଷ ମା ଗ୍ରାହ୍ଯ 
କରେ ନାହିଁ ।' 

ମାଆଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରତିନିୟତ ଅକୁଣ୍ଠ ଶରଣାଗତି ହିଁ ଆମକୁ ଶାନ୍ତି 
ଦେଇପାରେ । ତାଙ୍କରି ପାଇଁ କେବଳ ତାଙ୍କୁ ଭଲ ପାଅ | ତାଙ୍କୁ ଭଲ ପାଅ, 
କାରଣ ତୁମେ ସନ୍ତାନ ।” 

ଭାରତରେ ଜନନୀଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ ଭଗବତୀ କୁହାଯାଏ ।! କାରଣ ଭାରତରେ 
ମାତାର ସର୍ବ ଶ୍ରେଷ୍ଠ କର୍ବ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଖୁଆଇ ସବାଶେଷରେ ନିଜେ ଖାଇବା । 
ପ୍ରଥମେ ତାଙ୍କୁ ଦେଖବାକୁ ହେବ- ସମସ୍ତେ ଖାଇ ପରିତୃପ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି, ତେବେ 
ଯାଇ ସେ ଖାଇ ପାରିବେ | ଶ୍ରୀମା' ସାରଦାଙ୍କ ଜୀବନ ଥିଲା ଏହିପରି ବୋଲି 
ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କଠାରୁ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିବା ପାଇଁ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ 
ଛାଡ଼ିଥିଲେ । ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଶ୍ରୀମା ସାରଦା କହିଛନ୍ତି, ଦିନେ ଠାକୂର ( ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ) 
ମୋତେ ନରେନ୍‌ (ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ )ଙ୍କ ପାଇଁ ଖୁବ୍‌ ଭଲ ରାନ୍ଧିବାକୁ କହିଲେ | 
ମୁଁ ମୁଗଡ଼ାଲି ଓ ରୁଟି କଲି । ରୋଷେଇ ସରିବାପରେ ଠାକୂର ନରେନଙ୍କୁ ଡାକିଲେ | 
ନରେନ୍‌ ଖାଇ ସାରିବା ପରେ ତାଙ୍କୁ ପଚାରିଲି, “ ଖୁବ ଭଲ । କିନ୍ତୁ ଏହା 
ରୋଷେଇର ପଥ୍ୟ | ଏହା ଶୁଣି ଠାକୁର ମୋତେ କହିଲେ, “ ତୁମେ କେଉଁ ପ୍ରକାର 
ଜିନିଷରେ ତା” ପାଇଁ ରୋଷେଇ କରିଥିଲ ? ତୁମେ ତା' ପାଇଁ ମୋଟା ଡାଲି ଓ 
ମୋଟା ରୁଟି ତିଆରି କରିବ ।' ମୁଁ ତା' ପାଇଁ ସେପରି କଲି ଓ ସେ ଖାଇକରି ଖୁସି 
ହେଲା ।' ଏହି ଘଟଣାରୁ ଶ୍ରୀମା ସାରଦା ଓ ଶ୍ରୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ନରେନ୍ଦ୍ରଙ୍କୁ କେତେ 
ଶ୍ରଦ୍ଧା କରୁଥିଲେ ତାହା ବୂଝାପଡ଼େ । 

ଶ୍ରୀମା ସାରଦା ନୈଶ୍ଚିକ ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ହୋଇଥିବା ସତ୍ତ୍ଵେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ କିପରି 
ଆପଣାର କରିପାରନ୍ତି ତାହା ଉଲ୍ଲେଖ କରି ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କର ଗୁରୁଭାଇ ସ୍ଵାମୀ 
ରାମକୃଷ୍ଣାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଲେଖୁଥିଲେ, ଶ୍ରୀଶ୍ରୀ ମା ଏଠାରେ ଅଛନ୍ତି । ଇଭରୋପୀୟାନ ଓ 
ଆମେରିକାନ୍‌ ମହିଳାମାନେ ସେଦିନ ତାହାଙ୍କୁ ଦେଖୁବାକୁ ଯାଇଥିଲେ | ଭାବିପାର, 
ମା” ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଏକା ସଙ୍ଗରେ ଖାଇଥିଲେ । ଏହା କଣ ଅଭୁତ ବ୍ୟାପାର 
ନୁହେଁ ?' 

ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ରାମକୃଷ୍ଣ ସଂଘ ଗଠନ 
କରାଯାଇଛି, କିନୁ ଏହି ସଂଘ ଗଠନ ମୂଳରେ ଶ୍ରୀମା ସାରଦାଦେବୀଙ୍କର ନିରବଛିନ୍ନ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା : 
ନ 


ପ୍ରାର୍ଥନା ନିହିତ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଶ୍ରୀମାଙ୍କ ସହିତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ନିଷ୍ପରି ନେବା ବେଳେ 
ପରାମର୍ଶ କରିବାକୁ କେବେହେଲେ ଭୁଲି ନାହାନ୍ତି । କାରଣ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ମାତୃଶକ୍ତି 
ଉପରେ ଅଧ୍ଵକ ଗୁରୁତ୍ଵ ବାରମ୍ବାର ଦେଇଛନ୍ତି | ସ୍ତୀତ୍ଵ ଅପେକ୍ଷା ମାତୃତ୍ଵ ଅଧ୍ୂକ 
ଉଚ୍ଚ ଏହା କହିବାକୁ ଯାଇ ସ୍ଵାମୀଜୀ କହିଛନ୍ତି, ‘ମା ହେଉଛନ୍ତି ଭାରତର 
ଆଦର୍ଶନାରୀ । ପ୍ରଥମେ ମା”, ଏବଂ ଶେଷରେ ମଧ୍ଯ ମା! ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ମନରେ 
ନାରୀ ବିଷୟ ଆସିବା ଅର୍ଥ ହେଉଛି “ମାତୃତ୍ଵ ' ଏବଂ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ “ମା” ବୋଲି 
ଡକାଯାଏ | କିନ୍ତୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ନାରୀ ହେଉଛି ସ୍ତ୍ରୀ । ସେଠାରେ ମାତୃତ୍ଵ 
କେବଳ ସ୍ତୀ, ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଘର ମାନଙ୍କରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଶାସନ କରନ୍ତି କିନ୍ତୁ ଭାରତୀୟ 
ଗୃହର ଶାସନକର୍ରା ମା” । ଏହି ମାତ୍ସଵଭାବର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିପ୍ରକାଶ ଶ୍ରୀମା' 
ସାରଦାଦେବୀଙ୍କ ଠାରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳିଛି ଏବଂ ସମଗ୍ର ଜଗତ ସମ୍ମୁଖରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଏହି ମାତୃଭାବର ପ୍ରଚାର କରିଛନ୍ତି । 
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ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା 


“ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଓ ସର୍ବୋତ୍ତମ ଜନ୍ମସ୍ଥାନ ଭାବରେ ମୁଁ ଭାରତ 
ବର୍ଷକୁ ଭଲ ପାଏ, ଯେଉଁ ଦେଶରେ ସବୁଠାରୁ ସୁନ୍ଦର ହିମାଳୟ ପର୍ବତମାଳା 
ଶୋଭା ମଣ୍ଡନ କରୁଛି । ଏହି ଦେଶରେ ଗ୍ହଗୁଡ଼ିକ ସାଦାସିଧା, ପାରିବାରିକ 
ଶାନ୍ତି ଚିର ବିଦ୍ୟମାନ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ମହିଳାମାନେ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର ଭାବେ, ଅକୁୂଣ୍ଠିତ 
ହୃଦୟରେ, ନିରବଛିନ୍ଧ ନିଜର ଆତ୍ସୀୟ ମାନଙ୍କର ସେବା ଅତି ପ୍ରତ୍ୟୁଷରୁ ରାତ୍ରି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କରି ଚାଲି ଥାଆନ୍ତି ।” ଏ ଉଚ୍ତି ଅନ୍ଯ କାହାର ନୁହେଁ । ଭଗିନୀ 
ନିବେଦିତାଙ୍କର, ଯାହାଙ୍କର ପୂର୍ବନାମ ଥଲା ମିସ୍‌ ମାର୍ଗରେଟ୍‌ ଇ.ନୋବେଲ୍‌ | 

ଭାରତର ଘରେ ଘରେ ଏହି ମହୀୟସୀ ମହିଳା ପରିଚିତ ଥଲେ ' ରାମକୃଷ୍ଣ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ନିବେଦିତା” ଭାବେ | ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଅନୁଭବ କରିଥୁଲେ 
ଯେ ନାରୀ ଜାତିର ଉନ୍ନତି ବ୍ଯତୀତ, ସେମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ତନ ନ 
ହେଲେ, ଏ ଦେଶର କୌଣସି ଉନ୍ନତି ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ | ତେଣୁ ସେ କହୁଥିଲେ, 
' ଗୋଟିଏ ପକ୍ଷ ସାହାଯ୍ୟରେ ପକ୍ଷୀ ଉଡ଼ିପାରେ ନାହିଁ ।” ଭାରତର ପୁନର୍ଗଠନ 
ପାଇଁ ସେ ଚାହିଁଥିଲେ ଏପରି ମହିଳା ଯେ କି ବାସ୍ତବ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ସିଂହୀ ପରି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବେ । ସେ ତେଣୁ ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍‌ଙ୍କୁ ଲେଖୁଥିଲେ, ' ମୁଁ ତୁମକୁ ପରିଷ୍କାର 
ଭାବରେ କହି ରଖେ ଯେ, ମୋର ଏହା ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ଭାରତରେ ତୁମର 
କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ବିରାଟ ଭବିଷ୍ଯତ ରହିଛି । ଏଠାରେ ପୁରୁଷ ନୂହେଁ, ନାରୀର 
ଆବଶ୍ୟକ, ବାସ୍ତବ ସିଂହୀ, ଯେ କି ଭାରତୀୟ ବିଶେଷ କରି ମହିଳାମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ । 

ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା ତାଙ୍କ ଗୁରୁଙ୍କର ଏହି ଆହ୍ଵାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ଥୁଲେ 
ଏବଂ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ଏହି ସତ୍ଯକୁ ପ୍ରମାଣିତ 
କରିଥିଲେ | ନିବେଦିତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ସାକ୍ଷାତ ହୁଏ ଲେଡି ଇସାବେଲ୍‌ ମାର୍ଗିସନଙ୍କ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା 
rE 


ଘରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସହିତ ! ତାଙ୍କର ଦ୍ଵିତୀୟ ସାକ୍ଷାତ ହୁଏ ୧୮୯୬ 
ମସିହା ଜୁନ୍‌ ମାସରେ | ସ୍ଵାମୀଜୀ ପ୍ରଶ୍ନ ଉତ୍ତର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ କହିଲେ, “ ଏହି 
ବିଶ୍ଵ କେବଳ କୋଡିଏ ଜଣ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ଆବଶ୍ଯକ କରେ ଯେଉଁମାନେ 
ରାସ୍ତାରେ ଠିଆ ହୋଇ ନିର୍ଭୟରେ କହି ପାରିବେ ସେମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପାଇଛନ୍ତି । 
କେଉଁମାନେ ଯିବେ ? କାହିଁକି ଜଣେ ଭୟ କରିବ ? ଯଦି ଏହାହିଁ ସତ୍ୟ, ଅନ୍ୟ 
କ'ଣ ଆବଶ୍ୟକ ? ଯଦି ଏହା ସତ୍ୟ ନୁହେଁ, ତେବେ ଆମ ଜୀବନର ମୂଲ୍ୟ 
କ'ଣ ?' 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର “ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ପ୍ରଶ୍ରୋଭର ମିସ୍‌ ନୋବଲଙ୍କର 
ହୃଦୟକୁ ମନ୍ଦିତ କରିଥଲା | ସେ ତାଙ୍କୁ ନିଜର ଗୁରୁ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ନିଜ ମନ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ମିର କରି ସାରିଥିଲେ କିନ୍ତୁ କ”ଣ ସେ କରିବେ, ତାହା ଜାଣି 
ନଥୂଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟର ଯୋଜନା ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କଠାରୁ ଜାଣିବାକୁ ଚିଠି 
ଲେଖଲେ । ସେହି ଚିଠିର ଉତ୍ତର ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ମିଳିଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀ, ଲେଖଥଲେ, 
ପ୍ରିୟ ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍‌, କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଶବ୍ଦରେ ମୋର ଆଦର୍ଶକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିହେବ | ତାହା ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜକୁ ସେମାନଙ୍କର ଦେବତ୍ବ ସଂପର୍କରେ 
ଶିକ୍ଷାଦେବାକୁ ହେବ ଏବଂ ତାହା କିପରି ତାଙ୍କ ଜୀବନର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମୁହୂର୍ଭରେ 
ପରିପ୍ରକାଶ ହେବ, ତାକୁ ଦେଖୁବାକୁ ହେବ !” 

ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍‌ ଭାରତକୁ ଆସି ତାହାକୁ ତାଙ୍କର ଘରଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ସ୍ପିର କଲେ । ୧୮୯୮ ଜାନୂଆରୀ ୨୮ ତାରିଖ ଦିନ ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍‌ ପହଞ୍ଚିଲେ 
କଲିକତାରେ | ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କରିବାକୁ ଅପେକ୍ଷା କରିଥଲେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିଜେ । 
ମା ୨ ୫ ତାରିଖ ଶୁକ୍ରବାର ଦିନ ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ କରିବା ପାଇଁ 
ଦୀକ୍ଷିତ କରି ନାମ ଦେଲେ “ ନିବେଦିତା” ! ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍ଙ୍କର ହେଲା ନବଜନ୍ଧ 
ଏବଂ ଭାରତମାତାର ସେବାକରିବା ପାଇଁ ସେ କଲେ ଦୃଢ଼ ସଂକଳନ | 

୧୯ ୦ ୨ ଫେବୃୟାରୀ ୧ ୨ ତାରିଖରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ନିବେଦିତାଙ୍କୁ 
ଗୋଟିଏ ଚିଠିରେ ଲେଖୁଥିଲେ, “ ସର୍ବପ୍ରକାର ଶକ୍ତି ତୁମଠାରେ ଉଦବୁଦ୍ଧ ହେଉ, 
ମହାମାୟା ସ୍ଵୟଂ ତୁମ ହୃଦୟରେ ଓ ବାହୁରେ ଅଧଷ୍ଠିତା ହୁଅନ୍ତୁ । ଅପ୍ରତିହତ 
ମହାଶକ୍ତି ତୁମଠାରେ ଜାଗ୍ରତ ହେଉ ଏବଂ ସମ୍ଭବ ହେଲେ ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ ଅସୀମ 
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ହି ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା 
ଶାନ୍ତି ମଧ୍ୟ ତୁମେ ଲାଭ କର- ଏହାହିଁ ମୋର ପ୍ରାର୍ଥନା ।' 

“ ଯଦି ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ସତ୍ୟ ହୁଅନ୍ତି, ତେବେ ଯେପରି ଭାବେ ସେ ମୋତେ 
ଜୀବନରେ ପଥ ଦେଖାଇଛନ୍ତି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭାବରେ କିମ୍ବା ତଦପେକ୍ଷା 
ସହସ୍ରଗୁଣ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ତୁମକୁ ମଧ୍ୟ ସେ ପଥଦେଖାଇ ଯାଆନ୍ତୁ ¦' 

ନିବେଦିତା ଭାରତକୁ ଆସିବା ପରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଶିକ୍ଷା ପାଇଁ ଏକ ବିଦ୍ୟାଳୟ 
ସ୍ଥାପନ କଲେ । ଏହା ବ୍ୟତୀତ କଲିକତାରେ ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ହେଲେ | ଭାରତରେ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନର 
ଅତ୍ୟାଚାର ତାଙ୍କୁ ଅତିଷ୍ଠ କରି ପକାଉଥିଲା | ଭାରତର ଦୁର୍ବଳତା ଓ ଅଧୋପତନ 
ପାଇଁ ଇଂରେଜ ଶାସନ ଯେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଦାୟୀ ଏହା ସେ ମର୍ମେ ମର୍ମେ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିଥିଲେ | 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଥଲା ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ଓ ମିସନ ରାଜନୀତି ସହିତ 
ଆଦୌ ସଂପୃକ୍ତ ହେବନାହିଁ । ନିବେଦିତା କିନ୍ତୁ ଜାତୀୟତାବାଦୀ ନେତାମାନଙ୍କ 
ସହିତ ସଂପର୍କ ରକ୍ଷାକରି ସେମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଆଗଭର ହେଲେ । 
ଫଳରେ ତାଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖର ସହିତ ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ସହିତ ସାଧାରଣ ସଂପର୍କ 
ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ଶ୍ରୀ ମା' ସାରଦା ଓ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ମାନଙ୍କ 
ସହିତ ଆଡ୍ଜିକ ସଂପର୍କ କେବେ ହେଁ କ୍ଷୁର୍ଵ ହୋଇ ନଥୁଲା ! 

ନିବେଦିତା ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିଜର ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ କରି 
ଦେଶମାତୃକାର ସେବା କରିବାକୁ ଆହ୍ଵାନ କଲେ | ଆର୍ଥକ ଅଭାବ ତାଙ୍କର ଅଦମିତ 
ଉତ୍ସାହକୁ ରୋକି ପାରି ନଥିଲା । ୧୯୦୬ ଜୁଲାଇ ମାସର ମଧ୍ୟଭାଗରେ 
ପୂର୍ବବଙ୍ଗରେ ଭୟଙ୍କର ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ପଡ଼ିଲା । ନିଜର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଭଲ ନଥିବା ସଚ୍ତ୍େ, 
ନିବେଦିତା ରିଲିଫ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯୋଗ ଦେଇ ଗାଁକୁ ଗାଁ ବୁଲି ଗାଁର ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ସୁଖ ସୁବିଧା ଦେଖବାକୁ ଲାଗିଥିଲେ । ଶିକ୍ଷା ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ଥିଲା ଭାରତର ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଆଦର୍ଶ ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା । ନିବେଦିତା ତାହାକୁ ଅକ୍ଷରେ 
ଅକ୍ଷରେ ପାଳନ କରି ସେହି ତଙ୍ଗରେ ଝିଅମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଉଥିଲେ । 

ଭାରତ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଥଲା ପବିତ୍ର ଭୂମି । ତାଙ୍କ ଦ୍ରଷ୍ଟିରେ ଭାରତର ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମଣିଷ ପବିତ୍ର ଓ ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ ଦେବତ୍ବ ପୁରି ରହିଛି । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଭରତବର୍ଷ ଯେପରି ଘନୀଢୂତ ରୂପ ପରିଗ୍ରହ କରିଥିଲା ଏବଂ ସେ ଯେପରି 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା Aa 


ଭାରତକୁ ଭଲ ପାଉଥିଲେ, ସେହି ଭାବନା ରୂପ ନେଇଥିଲା ନିବେଦିତାଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ । ନିବେଦିତା କହୁଥିଲେ, “ ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦ ଏହି ଦୂଇଟି ଜୀବନ 
ଭାରତର ଏକତ୍ଵ । ଆବଶ୍ଯକ ହେଉଛି ଏହି ଜୀବନକୁ ଭାରତୀୟମାନେ. ନିଜ 
ହୃଦୟରେ ଧରି ରଖୁବା |” 

ସୁରେନ୍ଦ୍ର ନାଥ ବାନାର୍ଜୀ ନିବେଦିତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କହିଥୂଲେ, 
* ନିବେଦିତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ କାର୍ଯ୍ୟ, ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଭାବାବେଗ ଭାରତର ଆଶା, 
ଆଗ୍ରହ ଓ ଆଦର୍ଶ ଉପରେ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ! “ ବିପିନ ଚନ୍ଦ୍ର ପାଲ ତାଙ୍କର ଦେଶାତ୍ସବୋଧ 
ଉପରେ ମନ୍ତବ୍ୟ ଦେଇ କହିଥିଲେ, ' ନିବେଦିତା ଯେପରି ଭାରତକୁ ଭଲ ପାଆଛି, 
ସେପରି ବୋଧହୁଏ କେହି ଭାରତୀୟ ଭାରତକୁ ଭଲ ପାଏ କି ନାହିଁ ତାହା ମୋର 
ସନ୍ଦେହ । ” 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ସାମାନ୍ୟମାତ୍ର ଯାଦୁକାରୀ ସ୍ପର୍ଶରେ ଜଣେ 
ବିଦେଶିନୀ, ଶିକ୍ଷିତା ମହିଳା ଭାରତକୁ ନିଜର ଦେଶ କରି ଆତ୍ଵୋତ୍ସର୍ଗ କରିବା 
କମ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵର କଥା ନୁହେଁ । 

ନିବେଦିତା ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବହୁମୁଖୀ ପ୍ରତିଭା, କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ଓ 
ତାଙ୍କର ଭାରତ ଓ ବିଶ୍ବପ୍ରତି ଅନୁରାଗର ମାର୍ମିକ ଚିତ୍ର ଦି ମାଷ୍ଟର ଆଜ ' ଆଇ ସ 
ହିମ୍‌' ପୁସ୍ତକରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି । ନିବେଦିତା ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆକଳନ 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି, ‘ ବହୁ ସମୟ ଧରି ଚିନ୍ତା କରିବା ପରେ ଏବଂ ବହୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ ପରେ ମୁଁ ଲେଖୁବାକୁ ମୋର କଲମକୁ ଉଠାଇଛି । ମୋର ପ୍ରିୟ ଗୁରୁଦେବ, 
ମୁଁ କ'ଣ ଆପଣଙ୍କ ଜୀବନୀ କହିବି ? ହାୟ, ମୁଁ ପାରିବି ନାହିଁ । ଆପଣ ବହୁ 
ଲୋକଙ୍କୁ ସନ୍ଧୁଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି, ବହୁ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ, ବହୁ ବ୍ଯାପକ ବିଭିନ୍ନ ମାର୍ଗ 
ଦେଇ ! ମୁଁ କିଏ ଯେ ମୁଁ ଏହାକୁ ବୁଝିପାରିବି ? ଆପଣ କେଉଁ ରୂପରେ ଭାରତୀୟ 
ହୃଦୟକୁ ଏତେ ବେଶୀ ଆଛ୍ନ୍ନ କରିଛନ୍ତି ? ଏପରିକି ରକ୍ଷଣଶୀନମାନଙ୍କ ? 
ଆଧୁନିକ ମାନଙ୍କୁ ? ଏହା କ'ଣ, ଆପଣଙ୍କର ଶୈଶବରେ ଶିବଯୋଗ ଖେଳରେ 
ଧ୍ୟାନସ୍ଥ ଅବସ୍ଥାରେ, କିମ୍ବା ସନ୍ୟୟାସୀଭାବେ ହାତରେ ଭିକ୍ଷାପାତ୍ର ଧରି ଭିକ୍ଷା କରିବା 
ସମୟରେ ? କିମ୍ବା ପରବର୍ଜୀ ସମୟରେ ଆପଣ ହାତରେ କମଣ୍ଡଳୁ ଧରି ରାସ୍ତାରେ 
ଚାଲିଥୁବା ବେଳେ ବା ଦ୍ଵାର ଦ୍ଵାର ବୁଲି ଭିକ୍ଷା ସଂଗ୍ରହ କରିବା ସମୟରେ ? କିମ୍ବା 
ବିଦେଶ ଭୂଇଁରେ ସଭାମଞ୍ଚରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ବିଦେଶୀମାନଙ୍କ ଆପଣଙ୍କ ସଭ୍ୟତାର 
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Hg ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା 


ସମ୍ପଦକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କଲାବେଳେ ? ଏବଂ ଆପଣଙ୍କର ମୁଖ ନିସୃତ ଶଦ୍ଦ ଭିତରେ 
ଭାରତ ନିଜ ନାମର ଘଣ୍ଟାଧ୍ବନି ଶୁଣୁଥୁବାବେଳେ ?” 

“ କିମ୍ବା କେଉଁ ଭାବରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତ ଆପଣଙ୍କୁ ଭଲ ପାଇଛନ୍ତି ? 
କିପରି ଭାବରେ ଆମେରିକାବାସୀ ଆପଣଙ୍କୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି ? ଆପଣ ନିଜକୁ କିପରି 
ଇଂରେଜ ଲୋକମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି ? ଆପଣ ଯେଉଁ ସଙ୍ଗୀତର 
ମୂରହଁନା ସୃଷ୍ଟି କରିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ଯେଉଁହସ୍ତ ବ୍ୟାପକ ଯନ୍ଧ୍ରମାନଙ୍କର ସାଧନା କରିଛି, 
ସେ ହିଁ ବର୍ଣନା କରିପାରିବ । ” 

' ତେଣୁ ମୁଁ ଆପଣଙ୍କର ଜୀବନୀ ଲେଖୁବାର ଦୂଃସାଧ୍ଯ ପ୍ରୟାସ କରିବି ନାହିଁ 
ଏବଂ କେବଳ ମୋର ଅନୁଭବ ଓ ଦୃଶ୍ୟକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବି । ' 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତକୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ବିଜୟର ଜୟଯାତ୍ରା 
ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସମ୍ଷେଳନ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହେବା ପରଠାରୁ ସେ ତାଙ୍କର ପ୍ରିୟ 
ଶିଷ୍ୟା ମିସ୍‌ ନୋବଲ୍‌ଙ୍କୁ ଭାରତୀୟତା ମନ୍ତ୍ରରେ ଅଭିମନ୍ତିତ କରିବାକୁ ବହୂ ଚେଷ୍ଟା 
କରି ସଫଳ ହୋଇଥିବା କାରଣରୁ ବୋଧହୁଏ ନିବେଦିତା ନିଜ ଗୁରୁଙ୍କର ଗୁଣଗାନ 
କରିବାକୁ ନିଜେ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ଏବଂ ଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ଅମାପ ଶ୍ରଦ୍ଧା, ଭକ୍ତି 
ତାଙ୍କର ନବଜନ୍ନର ନାମ “ ନିବେଦିତା' ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ହୃଦୟ ଆସନରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଲାଭ କରିପାରିଛି । 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀ-ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 


ବହୁ ସମୟରେ ଧର୍ମକୁ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଭଶ୍ବର, 
ଚ୍ଚ, ପ୍ରାର୍ଥନା ଧର୍ମର ଏହିସବୁ ଅଙ୍ଗ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ହିଁ ଝୁଲି ରହିଛି | ଉନବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ମନୂଷ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ମଣିଷର ଧର୍ମ ଉପରେ ଥିବା 
ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ଭାରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ | ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ସେହି ଧାରା ଅବ୍ୟାହତ 
ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ବାସ୍ତବିକ କେଉଁ ବାଟରେ ଯିବ, ତାହା ସଠିକ୍‌ ଭାବେ 
ନିର୍ଣୟ କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ | କାରଣ ଭାରତରେ ଧର୍ମ କହିଲେ ସତ୍ୟକୁ ବୁଝାଏ । 
ଏବଂ ସତ୍ୟକୂ ଅନୁଭବ କରିହୁଏ, ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଇ ଦେଖାଯାଇପାରେ | ତେଣୁ 
ଭାରତରେ ଧର୍ମ କହିଲେ ଯାହା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇ ରହିପାରେ । ଧର୍ମ ଅନୁଭବ 
ସିଦ୍ଧ, ସତ୍ଯ ଉପରେ ଆଧାରିତ ! ଧର୍ମ, ଅନୁଭବ, ସତ୍ୟ ଏହା ଏକ | କାରଣ 
ଭାରତରେ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଏବଂ ବିଶ୍ଵାସର ମୂଳଭିରି ହେଉଛି 
ଅନୁଭବ | ଏବଂ ଏହି ଅନୁଭବ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ । ନଚେତ୍‌ ଏହା ମୂଲ୍ୟହୀନ | 
ଚିନି ମିଠା ବୋଲି ଏହାକୁ ଚାଖୁବାକୁ ପଡ଼େ । ଏହା ହିଁ ଅନୁଭବ । 

ଭାରତ ଇତିହାସକୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ଏହି ଇତିହାସ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ 
ମନୀଷୀମାନଙ୍କର ଇତିହାସ । ସେମାନେ ଯେପରି ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ମନକୁ 
ପ୍ରସୂତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଦେଶର ରାଜନୀତି, ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା, କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସାହିତ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ପକାଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ 
ଆମକୁ ଶିଖାଇଛନ୍ତି କିପରି ଆମକୁ ନିଜକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଅନାସକ୍ତ 
ଭାବ ହିଁ ଆନନ୍ଦ ପାଇବାର ଚାବିକାଠି । ତେଣୁ ଭାରତରେ ଯେତେବେଳେ 
ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡିତ ହେବାର ଭୟ ଦେଖାଯାଇଛି, ସେତେବେଳେ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଜଗତରେ 
ଜଣେ ଜଣେ ମହାମନୀଷୀ ଜନ୍ମଲାଭ କରି, ପ୍ରକୃତ ଓ ସଠିକ୍‌ ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରି 
ଭାରତକୁ ରକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି । ଏହି ବାର୍ରା ବା ବାଣୀକୁ ଭାରତ ସବୁବେଳେ ଠିକ 
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ବୋଲି ବିଚାର କରିଛି ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି ' ସତ୍ୟ । “ସତ୍ୟ” ହିଁ ଜୀବନର 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବାର୍ରା । ଏବଂ ଏହାହିଁ କେବଳ ତିଷ୍ଠି ରହେ । ଏହି ଗୋଟିଏ ବାର୍ରାକୁ 
ଭାରତ ବାରମ୍ବାର ଉଦ୍‌ଘୋଷଣା କରିଛି ଏବଂ ପ୍ରଚାର କରିଛି । ଏହି ବାର୍ଭା ହି 
ଭାରତକୁ ବିଶ୍ଵ ଆଗରେ ମହାନ୍‌ କରିଛି । ଏହି ବାର୍ଭା ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ ଭାରତ 
ଲାଭ କରିଛି ସ୍ବାଧୀନତା । I 

ଯେତେବେଳେ ଭାରତ କୌଣସି ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଛି, ତାକୁ 
ସେହି ଦୋଛକିରୁ ମୁକୁଳାଇବା ପାଇଁ ଯୋଗଜନ୍ସା ମାନେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ସତ୍ଯ 
ମାଧ୍ୟମରେ ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବାର ବାଟ ଉନ୍ନୋଚନ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତର 
ଇତିହାସ ଏହି ସତ୍ୟ ଅନୁସନ୍ଧାନର ଇତିହାସ । ତେଣୁ “ ସତ୍ୟପାଇଁ ସବୁ କିଛିକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରାଯାଇପାରେ | କିନ୍ତୁ ସବୁକିଛି ପାଇଁ ସତ୍ଯକୁ ତ୍ଯାଗ କରାଯାଇ ନ 
ପାରେ ।' ଏହି ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଅନ୍ୟପାଇଁ ବଞ୍ଚିବା । ତାହାହିଁ ଧର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ପରିଭାଷା । କର୍ମ ସେତେବେଳେ ପୂଜାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବ, ଯେତେବେଳେ 
ଏହା ଅନ୍ୟ ପାଇଁ କରାଯିବ । ପ୍ରଥମେ ଲୋକମାନେ ମନ୍ଦିରରେ, ଚର୍ଚ୍ଚରେ, 
ମସ୍ଜିଦ୍‌ରେ ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ଖୋଜନ୍ତି କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ ଭଶ୍ଵର ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଦ୍ୟମାନ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଭଶ୍ଵର ସବୁଠାରେ । 

ଭାରତର ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଆମେ ଏହି ଏକତ୍ଵ 
ଦୃଷ୍ଟି ଦେଖୁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଆମେ ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍ବକ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁ | ଇତିହାସ 
ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କୁ ମନେ ରଖେ । ସେମାନଙ୍କର ମହନୀୟ ତ୍ୟାଗ ଓ 
ବାଣୀ ଫଳରେ ହିଁ ଭାରତ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । ସେମାନେ ନିଜ ଉପରେ ସ୍ବେଛାକୃତ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ଲଦିଦେଇ, ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ଶାରିରୀକ ସତ୍ୟରୁ ବଂଚିତ କରି, ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର 
ଭାବରେ ଏ ଭାରତକୁ ଗଢ଼ିବାକୁ, ମହାନ୍‌ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ଯାଇଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ବ୍ରତ ହୋଇଛି ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳକରିବା ସେମାନେ 
ଅନ୍ୟର ସେବା କରିବା ପାଇଁ ବଂଚିଥଲେ | ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତ ନିଜକୁ ଆଦୌ ନିଜର 
ପରିଚୟ ଦେଇ ନାହାନ୍ତି କିନ୍ତୁ ନିଜର ଆଦର୍ଶକୁ ଆଗରେ ଥୋଇଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । 
ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଭାରତକୁ ଆସିଛନ୍ତି ବହୁ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଧର୍ମର ଲୋକେ । 
ସେମାନେ ରାଜନୈତିକ ଭାବେ, ସାମରିକ ଭାବେ ଏ ଦେଶକୁ ଶାସନ କରିଛନ୍ତି 


କିନ୍ତୁ ସମୟକ୍ରମେ ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି ଏ ଦେଶକୁ ନିଜର ଦେଶ ଭାବରେ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା hs: 


ere | 
ଏବଂ ମିଶେଇ ଦେଇଛନ୍ତି ନିଜକୁ ଭାରତୀୟ ଭାବଧାରା ସହିତ । 

ଭାରତର କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସଂଗୀତ, ସାହିତ୍ୟ ମୋଟାମୋଟି କହିଲେ 
ଭାରତର ସଂସ୍କୃତି ବହୁତ୍ଵରେ ଏକତ୍ଵ ପାଲଟି ଯାଇଛି । ଭାରତ ହିଁ କେବଳ 
ଏକମାତ୍ର ଦେଶ ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମକୁ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମ ନିଜର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ଯ ନେଇ ରହିଛି । କେହି କାହା ଉପରେ ବାଧା ଦିଏନି, 
ଲଦିହୋଇ ପଡ଼େନି | ବହୁ ବୈଚିତ୍ୟୁତା ଓ ଥଚିତ୍ୟ ସନ୍ତଵେ | ଏହା ଏକତ୍ଵ ଭାବରେ 
ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । 

ଭାରତର ଶାସନ ଗାଦିରେ ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜର ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ଜାହିର କରିଛି । 
କିନ୍ତୁ କେବଳ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ ବାଦ ଭାରତକୁ ଶାସନ କରିବା ସହିତ ତାହାର 
ସଂସ୍ଟାର ମଧ୍ୟ ନିଜ ଆୟର୍ତରେ ରଖୁବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । ସେହି ସମୟରେ 
ଭାରତର ନବ୍ୟବୁଵ୍ଧିଜୀବୀମାନେ ଇଂରେଜ ଭାଷାକୁ କେବଳ ଆପଣେଇ ନାହାନ୍ତି 
ବରଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦୃଷିଭଙ୍ଗୀକୁ ନିଜର କରିଛନ୍ତି । 

ଏହିପରି ଏକ ଗୋଳମାଳିଆ ପରିସ୍ଥିତିରେ, ଯେତେବେଳେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର 
ଅନୈକ୍ୟ ଭାବଧାରା ଉପରେ ଆଘାତ ଆସିଛି ଏବଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଆପଣାର କରିନେବା ପାଇଁ ମୁଷ୍ଟିମେୟ କେତେକ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତିୟ ସେତେବେଳେ କଲିକତାଠାରେ 
ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଛି । ଅଶିକ୍ଷିତ, ଦରିଦ୍ର, ମନ୍ଦିରର ପୂଜକ ଭାବେ 
ପରିଚିତ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ନିଜର ଅପୂର୍ବ, ଅଲୌକିକ ଓ ଅଭୁତ ସାଧନା ଫଳରେ 
ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ଵୟ ପ୍ରତୀକଭାବ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ 
ବହୂ ତରୁଣ ଆକ୍ଧଷ୍ଠ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ 
ଅଗ୍ରଗଣ୍ୟ | ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ବିଶ୍ଵ ବରେଣ୍ୟ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ନାମରେ ହୋଇଛନ୍ତି ପରିଚିତ । 

ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ ନରେନ୍ଦ୍ର ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ସ୍ପର୍ଶରେ ଅବଗାହନ କରିଛନ୍ତି 
ସାର୍ବଜନୀନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶାଶ୍ବତ ମୁଲ୍ୟବୋଧରେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଜଣେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ 
ଭାବରେ ଭାରତ ପରିବ୍ରଜ ତାଙ୍କ ଚରିତୃକୁ ନୂତନ ଭାବରେ ଗଠନ କରି ପାରିଛି । 
ସେ ଯେତେବେଶୀ ଏହି ଦେଶକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିନାହାନ୍ତି, ସେତେବେଶୀ ନିଜକୁ 
ପାଇଛନ୍ତି । ସେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଶାରିରୀକ କୁସିତତା ଏବଂ ଦେଖୁଛନ୍ତି ମଧ୍ୟ ଗଭୀର 
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ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ॥ ସେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଜାତିପ୍ରଥାର କୂରତା, ଉଚ୍ଚବର୍ଗଙ୍କର ନିଜ 
ସ୍ବାଥଚିନ୍ତା, ଧନୀମାନଙ୍କର ବିଳାସତା । ସେ ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ଦରିଦ୍ର୍‌ ଅଜ୍ଞ, 
ନିଃସ୍ଵ ଏବଂ କୁସଂସ୍କାର ଗ୍ରସ୍ତ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅଫୁରନ୍ତ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି, ପ୍ରେମ ଓ 
ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ । 

୧୮୯୩ ମସିହା ମେ ୩୧ ତାରିଖ ଦିନ ଆମେରିକାର ଚିକାଗୋ 
ଧର୍ମମହାସଭାରେ ଯୋଗ ଦେବାପାଇଁ ସେ ବମ୍ବେରୁ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି ଏବଂ ୧୮୯୩ 
ମସିହା ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୧ ୧ ତାରିଖ ଦିନ ତାଙ୍କର ଧର୍ମମହାସଭାରେ ଭାଷଣ ତାଙ୍କୁ 
ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ବିଶ୍ବବନ୍ଦନୀୟ କରିଦିଏ | 

ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା କହିଛନ୍ତି, ‘ ଭାରତ ପାଇଁ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଭାଷଣଟି ସ୍ଵାଧ୍ଵକାର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ତ ପ୍ରମାଣପତ୍ର ।” ସେ ତାଙ୍କ ଭାଷଣର ସଂବୋଧନ 
' ଆମେରିକାର ଭଉଣୀ ଓ ଭାଇମାନେ” ରେ ଯେତେବେଳେ ଆରମ୍ଭ କଲେ, 
ସେତେବେଳେ ନାରୀଜାତି ପ୍ରତି ଗଭୀର ସମ୍ମାନବୋଧ ସହିତ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଏକ 
ପରିବାର ଏହାହିଁ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କ ଭାଷଣରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ ପ୍ରଶଂସା 
କରି ନଥିଲେ । ସେ କହିଥିଲେ, “ ଯେଉଁ ଧର୍ମ ଜଗତକୁ ଆବାହମାନ କାଳରୁ 
ପରମତ ସହିଷୁତା ଓ ସର୍ବବିଧ ମତସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ଆସୁଛି, ମୁଁ 
ସେହି ଧର୍ମଭୁକ୍ତ ବୋଲି ନିଜକୁ ଗୌରବାନ୍ତିତ ମନେ କରେ ।” ସେ ତାଙ୍କ 
ବକ୍ତବ୍ୟରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର ସଂକୀର୍ଣ୍ତା ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାକୁ ତୀବ୍ର ନିନ୍ଦା କରିଛନ୍ତି । 

ସେ କହିଥିଲେ, “ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା, ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଓ ଏ ସବୂର ଭୟାବହ 
ଫଳସ୍ବରୂପ ଧର୍ମୋନ୍ସରତା ଏହି ସୁନ୍ଦର ଧରାକୁ ବହୁକାଳଧରି ଅଧୁକାର କରିରଖୁଛି । 
ଏଗୁଡ଼ିକ ପୂଥବୀକୁ ହିଂସାରେ ପୂର୍ଣ କରିଛି, ବହୁବାର ଏହାକୁ ନରଣୋଣିତରେ 
ସିକ୍ତ କରିଛି, ସଭ୍ୟତାକୁ ଧ୍ବଂସ କରିଛି ଏବଂ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ହତାଶାରେ ମଗ୍ନ 
କରିଛି । ଏହାକୁ କିପରି ଦୂର କରାଯାଇ ବିଶ୍ଵ ମାନବଙ୍କୁ ଭାତ଼ୃତ୍ଵ ବନ୍ଧନରେ 
ବନ୍ଧାଯାଇପାରିବ, ତାହାର ସମାଧାନ ବାଟ ସେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟରେ 
ଉନ୍ନୋଚିତ କରିଛନ୍ତି । 

ସେ କହିଛନ୍ତି, ଯଦି ଏହି ଧର୍ମ ମହାସଭା ଜଗତ ସମ୍ମୁଖରେ କିଛି ପ୍ରମାଣ 
କରିଥାଏ, ତେବେ ତାହା ଏହି ଯେ, ସାଧୁ ଚରିତ୍ର, ପବିତ୍ରତା ଓ ଦୟା-ଦକ୍ଷିଣ୍ୟ 
ଜଗତର କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଧର୍ମମଣ୍ଡଳୀର ନିଜସ୍ଵ ସମ୍ପଭି ନୁହେଁ ଏବଂ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ଲି 
OO 


ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ସମ୍ପଦାୟରେ ଅତି ଉନ୍ନତ ଚରିତ୍ର ନରନାରୀ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 

' ଏହି ସକଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ ଥବା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯଦି କେହି ଏପରି ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖନ୍ତି ଯେ, ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଲୋପ ପାଇବ ଓ କେବଳ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ହିଁ 
ବଞ୍ଚି ରହିବ, ତେବେ ସେ ବାସ୍ତବିକ କୃପାର ପାତ୍ର; ତାଙ୍କ ପାଇଁ ମୁଁ ଆନ୍ତରିକଭାବେ 
ଦୁଃଖତ ଓ ତାଙ୍କୁ ମୁଁ ସ୍ପଷ୍ଷ ଭାଷାରେ କହୁଛି ଯେ ତାଙ୍କ ବାଧା ସତ୍ତେ ଶାଘ୍ର ହିଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ପତାକା ଉପରେ ଲିଖୂତ ହେବ, “ ବିବାଦ ନୁହେଁ, ସହାୟତା, 
ବିନାଶ ନୁହେଁ, ପରସ୍ବରର ଭାବଗ୍ରହଣ, ମତବିରୋଧ ନୁହେଁ, ସମନ୍ୟ ଓ ଶାନ୍ତି । 

ସେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଉପରେ ନିଜର ବକ୍ତବ୍ୟରେ କହିଥିଲେ, “ ହିନ୍ଦୁର ସମଗ୍ର 
ଧର୍ମଭାବ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତିରେ ହିଁ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଉପଲବ୍ତି କରି ମଣିଷକୁ 
ଦେବତା ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ମନ୍ଦିର, ପ୍ରାର୍ଥନା ଗୃହ, ଦେବବିଗ୍ରହ ବା ଧର୍ମଶାସ୍ତ- 
ଏଗୁଡ଼ିକ ମଣିଷର ଧର୍ମଜୀବନରେ ପ୍ରାଥମିକ ଅବଲମ୍ବନ ଓ ସହାୟକ ମାତ୍ର; ଏଗୁଡ଼ିକ 
ଅତିକ୍ରମ କରି ତାହାକୁ କ୍ରମଶଃ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ । 

ସେ କହିଲେ, “ ଧର୍ମରେ ଜାତି ଭେଦ ନାହିଁ, ଜାତିଭେଦ କେବଳ ଗୋଟିଏ 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମାତ୍ର ।” ସେ ଆଧ୍ଧାତ୍ସିକ ସତ୍ୟ ସମୂହ ହି ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ମୂଳ 
ଆଧାର ବୋଲି କହିଲେ, ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ହେଉଛି ଅମୃତର ସନ୍ତାନ । 
କେହି ପାପୀ ନୁହେଁ । ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିମ୍ପତମ ଜତୋପାସନାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ବେଦାନ୍ତର ଅଦ୍ଵୈତବାଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସକଳ ସାଧନାର ଅର୍ଥ ଅସୀମକୁ ଧାରଣ 
ବା ଉପଲବ୍ଧି କରିବା ପାଇଁ ମାନବାତ୍ସାର ବିବିଧ ଚେଷ୍ଟା ମାତ୍ର | ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବାତ୍ସା 
ହି ଲଗଲ ପକ୍ଷୀର ଶାବକ ପରି କ୍ରମଶଃ ଉଚ୍ଚରୁ ଉଚ୍ଚତର ସ୍ତରକୁ ଉଠି ଥାଆନ୍ତି 
ଏବଂ କ୍ରମଶଃ ଶକ୍ତି ସଞ୍ଚୟ କରି ଶେଷରେ ସେହି ମହାନ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟର ସମୀପ ବର୍ଜୀ 
ହୁଅନ୍ତି ।' 

ତାଙ୍କର ଏହି ଭାଷଣକୁ ନିବେଦିତା ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି, ' ଭାରତବର୍ଷର 
ଯେଉଁ ଧର୍ମକୁ ସେ ପ୍ରଥମେ ଦକ୍ଷିଣେଶ୍ଵରରେ ନିଜ ଗୁରୁଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏବଂ ପରେ 
ଭାରତର ସର୍ବତ୍ର ଭ୍ରମଣ କାଳରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥିଲେ, ତାହାହିଁ ଏଠାରେ ତାଙ୍କ 
ମୁଖରୁ ନିସୃତ ହେଲା । ଯେଉଁ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ସମଗ୍ର ଭାରତର ଏକ୍ଯ 
ନିହିତ, ସେହି ଭାବଗୁଡ଼ିକୁ ହି ସେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିଲେ । 

ଧର୍ମ ମହାସଭାରେ ତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ଫଳରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଏକ ନୂତନ ଆକାର 
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<, 
ଝି ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀଂ ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 
¢ rd 
ଧାରଣ କଲା | ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଥଲା କେବଳ ସତ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ଵ ମାନବତା | ସେ 
ଦୃଢ଼ ଘୋଷଣା କରି କହିଲେ, “ ଆମେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଯେ କେବଳ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ 
ମତଗୁଡ଼ିକୁ ସହ୍ୟକରୁ ତାହା ନୁହେଁ, ବରଂ ଆମେ ସବୁ ଧର୍ମ ସହିତ ନିଜକୁ ମିଳିତ 
କରୁ । ଆମେ ମୁସଲମାନଙ୍କର ମସ୍‌ଜିଦରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁ, ପାର୍ଶୀମାନଙ୍କର ଅଗ୍ନିକୂ 
ପୂଜାକରୁ, ଏବଂ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟାନ ମାନଙ୍କର କୁଶ ସମ୍ମୁଖରେ ନତଜାନୁ ହେଉ | ଆମେ 
ଜାଣୁ ଯେ ନିମ୍ବତମ ଜଡ଼ ଉପାସନାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଉଚ୍ଚତମ ଅଦ୍ବୈତବାଦ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ହିଁ ସମଭାବରେ ଅସୀମକୁ ଉପଲବ୍ଧି ଓ ଅନୁଭବ କରିବାର 
ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ମାତ୍ର । ସେଥିପାଇଁ ଆମେ ଏହି ପୁଷ୍ପଗୁଡ଼ିକୁ ଚୟନ କରି ଏକ 
ପ୍ରେମ ସୂତ୍ରରେ ଗୁଚ୍ଧି ପୂଜାନିମିତ୍ତ ଗୋଟିଏ ବିଚିତ୍ର ପୁଷ୍ଣସ୍ତବକରେ ପରିଣତ କରୁ ।' 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ରିଗତ ଆକାଂକ୍ଷା ପୁରଣ 
ହେବାପାଇଁ ଆମେରିକା ଯାଇ ନଥିଲେ । ତାଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଥଲା ସମଗ୍ର ମାନବଜାତି 
ପାଇଁ ଏବଂ ବିଶେଷ କରି ଭାରତର ସେହି ଦରିଦ୍ର ଜନଗଣଙ୍କ ନିମିତ୍ତ । ସେ 
ଘୋଷଣା କରିଥଲେ, “ ସତ୍ୟ ହିଁ ମୋର ଭଶ୍ଵର ଏବଂ ବିଶ୍ଵ ହିଁ ମୋର ଦେଶ ।' 
୧୮୯୭ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭାରତକୁ ଫେରି ଆସିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଭାରତର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ କହିଥଲେ, “ ଉତ୍ତିଷ୍ଠତ, ଜାଗ୍ରତ, ପ୍ରାପ୍ୟବରାନ୍‌ 
ନିବୋଧତ । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ ? ଭାରତ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ଅନ୍ଧଅନୁକରଣ ନ କରି, 
ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଧର୍ମବିଚାର ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଭାବରାଶିକୁ ପାଶ୍ଚତ୍ଯକୁ ଦେଉ 
ଏବଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ | 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅନୁଭବ କରିଥଲେ ଦରିଦ୍ର ଭାରତବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ ଲୋଡ଼ା ରୁଟି । 
କାରଣ ଖାଲି ପେଟରେ ଧର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଦରକାର ଶିକ୍ଷା | 
ଶିକ୍ଷା ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଭିତରେ ଥିବା ଦେବତଵର ସନ୍ଧାନ ଦେଇପାରେ । 
ସେମାନଙ୍କ ଅଜ୍ଞତାକୁ ଦୂର କରି ପାରିବ । ଶିକ୍ଷା କୁସଂସ୍ଟାର ଓ ଜାତିଭେଦ ଦୂର 
କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ | ସେ ଚାହିଁଥିଲେ ଶିକ୍ଷା ମଣିଷ ଗଠନକରୁ । ଚରିତ୍ର 
ଗଠନ କରୁ | ଉତ୍ତମ ଚରିତ୍ରର ମଣିଷ ସ୍ୃ୍ି ହେଲେ ଭାରତର ଗୌରବ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ହୋଇପାରିବ ଏବଂ ଭାରତ ନିଜର ଭିତ୍ତିଭୂମିକୁ ଦୃଢ଼ କରି ଠିଆ ହୋଇପାରିବ । 
ସେ ଦେଖୁଥିଲେ ଭାରତର ଦୁର୍ବଶା । ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନକୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା 
ସହିତ ସେ ବେଶୀ ଭାବରେ ଭାରତର ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଭର୍ସନା ଓ ତିରସ୍ଟାର 
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NS 
କରିଥିଲେ | ସେମାନେ ଗରିବମାନଙ୍କ ଅର୍ଥରେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରି ସେମାନଙ୍କ ଯତ୍ନ 
ନେଉନଥବାରୁ ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ନିନ୍ଦା କରିବା ସହିତ ଭାରତର ସାଧାରଣ 
ଜନଗଣଙ୍କର ଉନ୍ନତି ବିନା ଏହାର ଉନ୍ନତି ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି କହିଥୂଲେ । ସେ 
ଦୂର ଦୃଷ୍ଟିରେ କହିଥିଲେ ପଚାଶ ବର୍ଷ ମଧ୍ୟରେ ଦେଶ ଅରୁତପୂର୍ବ ଭାବେ ସ୍ଵାଧୀନ 
ହେବ | ୧୮୯ ୭ ମସିହାରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହି ଭବିଷ୍ଯତବାଣୀ କହିଥଲେ | 

ସେ ମୁସଲମାନ ଶରୀର ଓ ବେଦାନ୍ତ ମନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନଧର୍ମର ଏକତା ଓ ସମନ୍ଵୟ ହିଁ ଭାରତ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ବୋଲି କହିଥିଲେ । ଶ୍ରେଣୀହୀନ, ଜାତିହୀନ, ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ଧନୀ ଓ 
ଗରିବ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ତାରତମ୍ୟର ଦୂରୀକରଣ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ଏ 
ଦେଶରେ ଶୂଦ୍ର ରାଜତ୍ଵ ଅର୍ଥାତ୍‌ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ରାଜତ୍ଵ ହେବ ବୋଲି 
ମଧ୍ଯ ମତ ଦେଇଥିଲେ । 

ଭାରତର ସବୁ ପ୍ରକାର ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଗଭୀର ଅନୁଧ୍ୟାନ ଓ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଦେଇ ସ୍ଵାମୀଜୀ ନାରୀ ଜାତିର ଉନ୍ନତି ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ହୋଇପାରିବ ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷାଦେବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥିଲେ | ଭାରତର ଆଦର୍ଶ 
ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା ଏବଂ ସେବା ଶିବଜ୍ଞାନରେ ହେବା ଉଚିତ ବୋଲି ମତ ଦେଇ 
ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣ ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରିଥଲେ । ଭାରତର ଉନ୍ନତି ଧର୍ମ ଓ 
ବିଜ୍ଞାନର ସମନ୍ୟ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ଏହା ଥଲା ତାଙ୍କର ମତ | ସେହି ଦୃଷ୍ଟିକୁ 
ଆଖରେ ରଖୁ ସେ ଆରମ୍ଭ କଲେ ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ଓ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶନ | 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ ଯେଉଁ ସତ୍ଯ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କଲେ, ତାହା ହେଉଛି “ ବେଦାନ୍ତ” । ବୋଦାନ୍ଧନୁ ସୃଷ୍ଟି କରି ନଥୂଲେ, ବେଦାନ୍ତର 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥୁଲେ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ପ୍ରଥମେ ସେ ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରଚାର କଲେ | 
ବେଦାନ୍ତ ମାଧମରେ ସେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ସମନ୍ଟୟ, ଧର୍ମ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ 
ସମନ୍ଟୟ ଓ ସହାବସ୍ଥାନ, ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଦେବତ୍ବ, ଗରିବ, ଦରିଦୁ, ଅଜ୍ଞ ମଣିଷ 
ମାନଙ୍କର ସେବା ଏବଂ ନିଜ ଭିତରେ ଆତ୍ସ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଆରୋପ କରିଥୁଲେ । ବହୁତ୍ଵରେ ଏକତ୍ଵ ଥଲା ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନ, ବିଚାରର ମୂଳମନ୍ତ୍ର 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ ନିମ୍ନତମ ସତ୍ୟରୁ ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ୟକୂ ଉଠାଇବା ଥିଲା ତାଙ୍କର 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା । 


ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା 
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ନ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନକନ୍ଧୀୱ ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଭାରତୀୟ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଚାର ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ଫଳରେ 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଭାରତରେ ଦେଖାଦେଇଥିବା ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ ଦିଗରେ 
ସେ ନୂତନ ବାଟ ଫିଟାଇଲେ ଏବଂ ଭାରତରେ ନବଜାଗରଣର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ 
ହେଲେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ମାତ୍ର ୩୯ ବର୍ଷ ବୟସରେ ମରଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରି ଚାଲିଗଲେ 
କିନ୍ତୁ ଭାରତରେ ରହୁଥିବା ଶିକ୍ଷିତ, ଅଶିକ୍ଷିତ, ଧନୀ, ନିର୍ବନ, ପୁରୁଷ, ନାରୀ, 
ଯୁବକ, ବୃଦ୍ଧ, ସହର, ଗ୍ରାମ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ନୂତନ ଆଲୋକ ଅତି 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଭାବରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଲେ । ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି 
ରୋମାରୋଲା କହିଥିଲେ, ‘ ତିରିଶ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଯାହା 
କରିଯାଇଛନ୍ତି, ଆଜି ମଧ୍ୟ ସେହିସବୂ କଥା ପଡ଼ୁ ପଢ଼ୁ ମୋର ସର୍ବଶରୀର ରୋମାଞ୍ଚିତ 
ହୋଇଉଠୁଛି |! ଓ ଗୋଟିଏ ବୈଦ୍ୟୁତିକ ଶିହରଣ ମୁଁ ଅନୁଭବ କରୁଛି ।” 

ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନ ଉପରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ 
ପକାଇବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥିଲେ ଏବଂ ନୂତନ ଭାରତ ଗଠନରେ ଯୁବପିଢ଼ି ନିଜକୁ 
ସମର୍ପିତ କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିଥିଲେ ! ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକ ନେତା ଭାବରେ ଯେପରି ସର୍ବଜନାଦୃତ ହୋଇଥିଲେ 
ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଗାନ୍ଧୀ ଜନନେତା ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତି ଲାଭ କରିଥିଲେ | 

ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦ ପରସ୍ପର ସମସାମୟିକ ଥୁଲେ କିନ୍ତୁ କେହି କାହାକୁ 
ସାକ୍ଷାତ କରିନଥିଲେ କିମ୍ବା ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଭାବର ଆଦାନ 
ପ୍ରଦାନ ହୋଇନଥୁଲା । କିନ୍ତୁ ଉଭୟଙ୍କର ସାର୍ବଜନୀନ ଜୀବନ ଏକା ସମୟରେ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା। ୧୮୯୩ ମସିହାରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଯେତେବେଳେ ବିଶ୍ବ ଧର୍ମ 
ସମ୍ମେଳନରେ ଯୋଗଦେଇ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଓ ଭାରତବର୍ଷର ତ୍ର୍ଯ୍ୟନାଦ କରି ବିଶ୍ବ 
ବନ୍ଦନୀୟ ଗୌରବରେ ଗୌରବାନ୍ତିତ ହୋଇଥଲେ, ଠିକ ସେତିକିବେଳେ ଦକ୍ଷିଣ 
ଆଫ୍ରିକାରେ ଗାନ୍ଧୀ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରି ବର୍ଣ୍ଣଡବୈଷମ୍ୟବାଦ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ 
ବିରୋଧରେ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥଲେ । ଉଭୟଙ୍କର ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଓ 
ଶିକ୍ଷାଗତ ଯୋଗ୍ୟତା ଓ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଥଲେ େ ଉଭୟ 
ଜୀବନର ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଭାରତୀୟ ଜନସମୁୂହଙ୍କର ସେବା କରିବା ପାଇଁ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରିଥିଲେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଯେଉଁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଶୁଭାରମ୍ଭ କରିଥିଲେ, ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାହାକୁ 
ଆଗକୁ ବଢ଼ାଇ ଭାରତକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥିଲେ । 
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ବି ନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ; 
ବିବେକା 


ସ୍ଵାମୀଜୀ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଠାରୁ ୭ ବର୍ଷ ବଡ଼ ଥିଲେ କିନ୍ତୁ ସେମାନେ ପ୍ରାୟ 
୨ ୪/ ୨୫ ବର୍ଷ ବୟସ ବେଳୁ ଆରମ୍ଭ କରିଥିଲେ ସେମାନଙ୍କର ସାର୍ବଜନୀନ 
ଜୀବନ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରାୟ ୫ ୦ ବର୍ଷ ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ କଟାଇ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା 
ଓ ଭାରତରେ ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ଜନ ସମୁଦାୟର ଗ୍ରହଣୀୟ କରାଇଥୁଲେ 
ଏବଂ ତାହାକୁ ଅସ୍ତଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥଲେ ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ | ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କଦ୍ଵାରା ପ୍ରଚାରିତ ବେଦାନ୍ତ 
ଦର୍ଶନରୁ ହିଁ ଅଣାଯାଇଛି ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ ହିଁ ତାହାର ଉତ୍ସ । ସେମାନଙ୍କର ବିଚାର, 
ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ପ୍ରଚାର ପ୍ରାୟ ସମାନ ଥଲା କହିଲେ ଅତ୍ୟୁକ୍ତି ହେବନାହିଁ । ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଧର୍ମ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଧର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ଜାତୀୟ ପୁନଃଜୀଗରଣ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଥିଲେ । ଗାନିଜୀ ଧର୍ମକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରି, ରାଜନୈତିକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଟରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଥଲେ । 

ରବୀନ୍ଦ୍ର ନାଥ ଲେଖୁଥିଲେ, “ମଣିଷକୁ ଅନ୍ଯାୟରୁ ଫେରାଇବାକୁ ହୁଏତ 
ବୁଦ୍ଧ ବା ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଯେପରି ବିଫଳ ହେଲେ, ସେହିଭଳି ଗାନ୍ଧିଜୀ ମଧ୍ୟ ଅସଫଳ 
ହୋଇପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେ ସଦାସର୍ବଦା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି, ତାଙ୍କ ଜୀବନକୁ 
ମନୁଷ୍ଯ ଜାତି ପାଇଁ ଏକ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ଆଦର୍ଶ କରି ରଖୁଦେଇଗଲେ, ସେଥୁପାଇଁ 
ସେ ଟିର ଅବିସ୍ୃତ ହୋଇ ରହିବେ ।’ 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତା ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି, 
“ମୁଁ କେବଳ ମୋ ଢଙ୍ଗରେ ସେହି ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ଆମ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନ 
ଓ ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛି । ମୋ 
ପାଖରେ ଏପରି କିଛି ନୂଆ କଥା ନାହିଁ ଯେ, ମୁଁ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ 
ପାରିବି । ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ଏତେ ପୁରୁଣା ଯେ, ତାହା କହି ହେବ ନାହିଁ । ମୁଁ 
କେବଳ ସେହି ଦୁଇଟି ଜିନିଷକୁ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ ଅର୍ଥାତ ଯେତେଦୂର ପାରେ 
ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛି ।” ବିଲାତ ଯିବା ଅଵବକାଶରେ ସେ ଭଗବତ୍‌ 
ଗୀତା, ବୁବ୍ଧଙ୍କ ଜୀବନୀ ଓ ବାଇବେଲ ପଢ଼ିବାର ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରିଥଲେ ! 
ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଲେଖୁଛନ୍ତି, ' ମୋର ତରୁଣମନ “ ଗୀତା”, ଏସିଆର ଆଲୋକ! 
ଏବଂ ' ପାହାଡ଼ ଉପରୁ ନାତି ଶିକ୍ଷା' ଏହି ତିନୋଟିର ଶିକ୍ଷାକୁ ଏକତ୍ର କରି ବିଚାର 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଠିତ ହେଲା । ଏହି ଧର୍ମଧାରଣା ମୋ ଜୀବନରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ 


eof 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ନ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀ-ୱ ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 
2 


ଭାବରେ ମୋତେ ଉଦବୁଦ୍ଧ କଲା ।” ଏହା ବ୍ୟତୀତ ଗୁଜୁରାଟର ଜୈନ କବି 
ରାଜଚନ୍ଦ୍ର ଟଲଷ୍ଟୟ ଓ ରସ୍ଟିନ୍‌ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଧର୍ମ ବିଚାରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିଲେ 
ଯାହା ଫଳରେ ସେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଉପରେ ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆସ୍କା ସ୍ଥାପନ କରିବା 
ସହିତ ଅନ୍ୟଧର୍ମ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା, ସବୁ ଧର୍ମରେ ଥିବା ଏକତୃକୁ 
ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିପାରିଥଲେ । 

ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, ଧର୍ମ, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଥବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ତାରତମ୍ୟକୁ 
ଭାଙ୍ଗିବାକୁ ଗାନ୍ଧୀ ଚେଷ୍ଟା କରିଥିଲେ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଫୋନିକ୍ସ୍‌ ଆଶ୍ରମ 
ଓ ଟଲଷ୍ଟୟ ଫାର୍ମରେ ସବୁ ଜାତିର ଓ ଧର୍ମର ଲୋକମାନେ ଏକାଠି ରହିଥିଲେ ! 
ତାଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ ଜାତି ଓ ଗରିବ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ବିଚାର ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ମିଳି ଯାଉଥଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିବା ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣ ଶବ୍ଦକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କରୁଥିଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିର୍ଭାକତା ଓ ଆତ୍ସ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ । 
ଜଣେ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଶକ୍ତିରେ ବଳଶାଳୀ ନ ହେଲେ ନିର୍ଭୀକ ହୋଇ ପାରେନା ବୋଲି 
ମଧ୍ଯ ଥୁଲା ତାଙ୍କର ଦୃଢ଼ମତ | ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅତ୍ଵ ବିଶ୍ଵାସ ତାଙ୍କୁ ନିର୍ଭାକତା ଆଡ଼କୁ 
ଟାଣି ନେଇଯାଇଥୁଲା । ସତ୍ୟର ପରୀକ୍ଷା କରିବାରେ ସେ ଥଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ନିର୍ଭୀକ । 

ପ୍ରେଟୋରିଆରେ ଥିବାବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ମିଷ୍ଟର କୋଟସଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଆସିଥୁଲେ । ମିଷ୍ଟର କୋଟସଙ୍କ ଜରିଆରେ ସେ ପ୍ଲାଇମାଉଥବ୍ରଦର ନାମକ ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ସହିତ ସଂପର୍କ ହେଲା | ସେ ତାଙ୍କୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ପ୍ରବର୍ରାଇଲେ ! ଏପରିକି ଶ୍ରୀମତୀ ପୋଲାକ ମଧ୍ଯ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟାନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି 
କି ନାହିଁ ପଚାରିବାରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଥିଲେ, “ ନାଁ ମୁଁ ଖ୍ରାଝିଆନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ । 
ମୁଁ କିଛିକାଳ ଧରି ଆପଣଙ୍କ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମାନ ପଢ଼ିଲି । ଏବଂ ସେ ସବୁ ଉପରେ 
ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲି । ବାସ୍ତବିକ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ପ୍ରତି ମୁଁ ବେଶ୍‌ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇ ପଡ଼ିଲି । 
କିନ୍ତୁ ପରେ ଗଭୀର ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରି ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେଲି ଯେ, 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ | କାରଣ ଆପଣଙ୍କ 
ଧର୍ମଶାସ୍ତରେ ଏପରି କିଛି ନାହିଁ, ଯାହା କି ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ନାହିଁ । ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଭଲ ହିନ୍ଦୁ ହେଲେ ଯେ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ସେ ଜଣେ ଭଲ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ହୋଇଯିବ, 


ଏହା ମୁଁ ଜାଣିପାରିଲି । ତେଣୁ ଯୀଶୁଙ୍କର ଶିକ୍ଷାମାନିବାକୁ ବା ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ୍ 
ଏ, 


ଅନୁଧାବନ କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ବୋଲି ମୁଁ ବିଚାରି ପାରିଲି ନାହିଁ ।' 

ସେ ପୁନଶ୍ଚ କହିଲେ, ‘ ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ତା” ନିଜ ଧର୍ମର ଅସଲ ସ୍ଥାନରେ 
ପହଞ୍ଚି ପାରିବ, ସେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଅସଲସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚି ପାରିଛି ବୋଲି 
ଧରି ନିଆଯିବ । ଭଗବାନ କେବଳ ଗୋଟିଏ ପନ୍ନା ସିନା ଭିନ୍ନ ନୁହଁନ୍ତି । 

ଗାନିଜୀଙ୍କର ଏହି ବକ୍ତବ୍ୟକୁ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ବହୁପୂର୍ବରୁ ଚିକାଗୋ 
ଧର୍ମମହାସଭାରେ ଘୋଷଣା କରିଥିଲେ ଯାହା ସେ ତାଙ୍କର ଗୁରୁ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ଠାରୁ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଥିଲେ, ' ଯେତେ ମତ, ସେତେ ପଥ | ଅନନ୍ତ ମତ, ଅନନ୍ତ 
ପଥ ।” ସେଇଥିପାଇଁ ଚିକାଗୋର କହିଥିଲେ, ପରସ୍ପର ଭାବଗ୍ରହଣ, ସମନ୍ୟ ଓ 
ଶାନ୍ତି 

ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ କେବେହେଲେ ପରିବର୍ଭନ 
ହୋଇ ନଥୁଲା | ସ୍ଵାମୀଜୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ଓ ମିସନ ମାଧ୍ୟମରେ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଚେତନା 
ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ସହିତ ସମାଜର ସେବାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥିଲେ | 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଫିନିକସ ଆଶ୍ରମ, ଟଲଷ୍ଟୟ ଆଶ୍ରମ, ସାବରମତୀ ଆଶ୍ରମ, ସେବାଗ୍ରାମ, 
ର୍ବା ଇତ୍ୟାଦି ଆଶ୍ରମ ମାଧ୍ଯମରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଓ ଦେଶପ୍ରେମୀ ମାନଙ୍କୁ ଦେଶସେବା 
ପାଇଁ ନିଜକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାକୁ ହେଲେ କି ପ୍ରକାର ସଂଘବଦ୍ଧ ଜୀବନ ତିଆରି 
କରିବାକୁ ହୁଏ, ତାହାର ପ୍ରୟୋଗଶାଳା କରିଥିଲେ | ଆଶ୍ରମ କେବଳ ଧାନ ଓ 
ପ୍ରାର୍ଥନା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନ ହୋଇ ଏହା ହୋଇଥଲା ଦେଶଗଠନ ପାଇଁ ତାଲିମ 
ଦେବାର ସ୍ଥାନ । ଏହା ବ୍ଯତୀତ ଚରଖା ଆନ୍ଦୋଳନ, ଅସ୍ପଶ୍ୟତା ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଇତ୍ୟାଦି ଗାିଜୀଙ୍କର ଗଠନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଅଂଶ ବିଶେଷ ଥୁଲା | 

ଗାନ୍ଧୀ ହିନ୍ଦୁ"ମୁସଲମାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ୟରେ ସଚିକ୍ୟ ଓ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ 
ପାଇଁ ନିଜର ଜୀବନ ଦେବାକୁ କୁଣ୍ଡାବୋଧ କରିନାହାନ୍ତି । ନୂଆଖାଲି, କଲିକତା 
ଠାରେ ଯେତେବେଳେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦଙ୍ଗା ଦେଖା ଦେଇଛି, 
ସେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ପଣ କରି ସେ ଅଞ୍ଚଳ ସବୁ ବୁଲିଛନ୍ତି ଏବଂ ଘୋଷଣା କରି 
କହିଛନ୍ତି, ' ଭଗବାନଙ୍କ ନାମରେ, ଯିଏ ହେଉଛନ୍ତି ମୁସଲମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ ଆଲ୍ଲା, 
ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ ଇଶ୍ଵର, ପରସ୍ପର, ପରସ୍ବରର ଭାଇ ହୋଇଯାଅ । 

୭୭ ବର୍ଷ ବୟସ୍ତ ଗାନ୍ଧୀ ଭଗ୍ନ ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ, ପୁଷ୍ଚିହୀନ ଅର୍ଵାହାର ସାଙ୍ଗକୁ ଖାଲି 
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Fg ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧୀଂ ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 
AE gy remem eeeeecererat 


ପାଦରେ ଅପରିଚିତ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ବିପଦଶଙ୍କଳ ବାଉଁଶ ପୋଲ ଉପରେ ଗୀକୁ ଗାଁ 
ବୁଲୁଥିଲେ ଏବଂ ପାଲଟି ଯାଇଥିଲେ ଏକାକୀ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରୀ, ଦଙ୍ଗାଗ୍ରସ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ 
ବୁଲିବା ବେଳେ ସେ ସବୁଦିନ ପ୍ରତ୍ୟୁଷରୁ ତାଙ୍କର ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଏବଂ 
ରବୀନ୍ରନାଥ ଠାକୁରଙ୍କର ସେହି ପ୍ରିୟ ସଙ୍ଗୀତଟିକୁ ଗାଇଉଠନ୍ତି | ' ତୁମର ଡାକରାକୁ 
ଯଦି କେହି ଶୁଣୁ ନାହାନ୍ତି, ତା' ହେଲେ ତୁମେ ଏକଲା ଚାଲ... ଯଦି ଭୟ ଯୋଗୁଁ 
କେହି କହୁନାହାନ୍ତି, ତା” ହେଲେ ତୁମେ ଏକଲା କହ |... ଯଦି କେହି ଆସୁନାହାନ୍ତି, 
ତୂମ ସାଙ୍ଗରେ ଯିବାକୁ, ତା' ହେଲେ ତୁମେ, ରାସ୍ତା ଯେତେ କଣ୍ଟକିତ ବା ରକ୍ତରଂଜିତ 
ହେଉନା କାହିଁକି ଏକଲା ଆଗେଇ ଚାଲ... ' ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଦ୍‌ଭାବ ପାଇଁ ଏହା 
ହେଉଛି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନର ମହନୀୟ ଦିଗ । 

ଗାନ୍ଧୀ ଓ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଟି ଥଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଗଭୀରତମ, ତାହା ହେଉଛି “ ରାଜନୀତି ' । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଚାହୁଁଥିଲେ ରାଜନୈତିକ 
ବିପ୍ଲବ ପୂର୍ବରୁ ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ଓ ନୈତିକ ବିପ୍ଳବ ସଂଘଟିତ ହେଉ କାରଣ ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ସଦାସର୍ବଦା ଆଧ୍ଯାତ୍ସିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଚାହିଁଛନ୍ତି । ଏବଂ ଦେଶ ଗଠନ ପାଇଁ ସେ 
ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଓ ଚରିତ୍ର ଗଠନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି | 

ଗାନ୍ଧୀ କିନ୍ତୁ ଠିକ ଓଲଟା ! ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଗାନ୍ଧୀ ଧର୍ମଠାରୁ 
ପାଇଛନ୍ତି ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ । ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ରାଜନୈତିକ ସନ୍ଗ୍‌ ବୋଲି କୁହାଯାଏ | 
କିନ୍ତୁ ସେ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି, ' ମୋତେ ଜଣେ ସନ୍ଗ୍‌ ବୋଲି କହିବାର ସମ୍ଭାବନା 
ରହିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତଥାପି ମୋତେ ସନ୍ମତ୍ଵର ପରିଛ୍ଛଦ ଆଣି ପିନ୍ଧାଇ ଦେବାଟା ଅତି 
ତରବରିଆ ହୋଇଯିବ । ମୁଁ ନିଜେ କୌଣସି ଆକାର ଅଥବା ପ୍ରକାରରେ ନିଜକୁ 
ଜଣେ ସନ୍ଗ୍‌ ବୋଲି ଆଦୌ ଅନୁଭବ କରିପାରୁନାହିଁ । 

ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସନ୍ୟାସୀ ନଥିଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଥୁଲା ଅଖଣ୍ଡ କର୍ମମୟତା | 
ଏବଂ ସତ୍ୟର ଅନ୍ଵେଷଣରେ ସେ ନିଜର ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥୁଲେ | ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଥିଲେ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ, ସତ୍ୟ ହିଁ ଥଲା ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ଏବଂ ସ୍ଵଜ୍ଥ ବୟସ ଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ 
ସେ ବହୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଗଲେ । 

ଉଭୟ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଓ ଗାଛିଜୀ ଥିଲେ ଦେଶପ୍ରେମୀ, ବିଶ୍ଵପ୍ରେମୀ ଓ ସର୍ବୋପରି 
ମାନବ ପ୍ରେମୀ | ଭାରତର ଜନଗଣଙ୍କ ପାଇଁ ସେ ଦୁହିଁଙ୍କର ଅବଦାନକୁ ଏ ଜାତି 


କେବେ ଭୁଲି ପାରେନା | ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଛନ୍ି- ' ଆପଣ ଯେତେବେଳେ ସନ୍ଦେହରେ 
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ro. 
ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ] 5 


ପଡ଼ିଛନ୍ତି ବା ନିଜ କଥା ଆପଣଙ୍କୁ ବେଶୀ ଘାରୁଛି ସେତେବେଳେ ନିମ୍ବ କଥାଟିକୁ 
ପ୍ରୟୋଗ କରନ୍ତୁ । ଆପଣ ଯେଉଁ ଦରିଦ୍ରତମ ଓ ଦୁର୍ବଳତମ ଲୋକକୁ କେବେ 
ଦେଖଥବେ, ତାହାରି ଚେହେରାକୁ ମନେ ପକାନୁ ଓ ନିଜକୁ ପଚାରନ୍ତୁ ଆପଣ 
ଯାହା କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ତାହା ସେହି ଲୋକଟିର କିଛି ଉପକାର କରିବ କି ? 
ଆପଣଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଵାରା ତାହାର କିଛି ଲାଭ ହେବକି ? ତାହା ନିଜର ଜୀବନ ଓ 
ଭାଗ୍ୟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ଆପଣଙ୍କ କାମ ତାକୁ କିଛି ବଳ ଦେଇ ପାରିବ 
କି ? ଅର୍ଥାତ୍‌ ଆପଣଙ୍କ କାମ (ଦେଶର) ଅଗଣିତ ଭୋକିଲା ଓ ଆଧ୍ଯାତ୍ନିକତା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧଃପତନ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ ସାହାଯ୍ଯ କରିବ 
କି ?” 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ କରି କହିଥିଲେ, ' ହେ ଭାରତ ! 
ଏହି ପରାନୂବାଦ, ପରମୁଖାପେକ୍ଷା ଏହି ଦାସସୁଲଭ ଦୁର୍ବଳତା, ଏହି ଘୃଣିତ ଜଘନ୍ୟ 
ନିଶ୍ୁରତା ଏତିକି ମାତ୍ର ସମ୍ବଳରେ ତୁମେ ଉଚ୍ଚାଧ୍ରକାର ଲାଭ କରିବ | ଏହି ଲଜାକର 
କାପୁରୁଷତାରେ ତୁମେ ବୀତ୍ତଭୋଗ୍ୟା ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ କରିବ ।”“ଂ” ନୀଚ, 
ଜାତି, ମୁର୍ଖ, ଦରିଦ, ଅଜ୍ଞ ମୋଚି, ମେହେନ୍ତର ତୁମର ରକ୍ତ, ତୁମର ଭାଇ ! 
ହେ ବୀର ! ସାହସ ଅବଲମ୍ବନ କର, ସଦର୍ପେ କହ- ମୁଁ ଭାରତବାସୀ, ଭାରତବାସୀ 
ମୋର ଭାଇ, କହ ମୁର୍ଖ ଭାରତ ବାସୀ, ଦରିଦୁ ଭାରତବାସୀ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭାରତବାସୀ, 
ଚଣ୍ଡାଳ ଭାରତବାସୀ ମୋର ଭାଇ ।' 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଭିତରେ ଦେବତ୍ବର ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟାଇ ଏ ଦେଶ, ଏ 
ଜାତିକୁ ଉନବିଂଶ ଓ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନୂଆ ଭାବରେ ଗଢ଼ିବାର ଯେଉଁ ମାର୍ଗ 
ଦେଖାଇଗଲେ, ସ୍ଵାମୀଜୀ ଓ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଆମେ ଚିରକାଳ ମନେ ରଖୁବା ଏବଂ 
ତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶରେ ଭାରତକୁ ଗଢ଼ି ପାରିଲେ ଭାରତ ଆଗାମୀ ଶତାବ୍ଦୀରେ ନିଶ୍ଚେ ଏ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ନେତୃତ୍ବ ନେବ । 
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ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ 


ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଭାରତୀୟ ଜାତିକୁ ଗଭୀର ନିଦ୍ରାରୁ ଉଠାଇ ଏହି 
ଜାତିକୁ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅସୀମ ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଦୃଢ଼ ପ୍ରେରଣା ଭରି ଦେଇଥୁଲେ ! ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ସାଧାରଣ 
ଜୀବନର ସମୟ ସୀମା ୧୮୯୩ ମସିହାରୁ ୧୯୦ ୨ ମସିହା ଅର୍ଥାତ୍‌ ୯ ବର୍ଷ 
ମତ୍ର । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଜାତୀୟ ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ ଯେଉଁ ମହାମନ୍ତ୍ର ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ 
ସମ୍ମୁଖରେ ଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ତାହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ମତଦେଇ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ଏତି ହାସିକ ଡକ୍ଟର ଆର.ସି 
ମଜୁମଦାର ଓ ଆର.ଜି.ପ୍ରଧାନ କହିଛନ୍ତି, “ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଜୀବନ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ନବଉନ୍ନେଷ ଘଟିଛି ଏବଂ ସେଥୁପାଇଁ ତାଙ୍କୁ 
ଆଧୁନିକ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାର ସ୍ରଷ୍ଟା ବୋଲି କୂହାଯାଇପାରେ । ୧୮୯୭ 
ମସିହାରେ ସେ ଘୋଷଣା କରି କହିଥିଲେ, ' ଏହି ଦେଶ ଆଗାମୀ ପଚାଶ ବର୍ଷ 
ପାଇଁ ତୁମର ଏକମାତ୍ର ଭଶ୍ଵର ହେଉ ।” ଆମ ଦେଶ ଠିକ୍‌ ପଚାଶ ବର୍ଷ ପରେ 
ଅର୍ଥାତ୍‌ ୧୯୪୭ ମସିହାରେ ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଏହି ମହାମନ୍ତ୍ର 
‘ଏହି ଦେଶ ( ଭାରତ ଆଗାମୀ ପଚାଶ ବର୍ଷ ପାଇଁ ତୁମର ଏକମାତ୍ର ଭଶ୍ଵର 
ହେଉ)ରେ ଉଦବୁ୍ଧ ହୋଇଥିଲେ ନେତାଜୀ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ । ଭାରତର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ସେ ଚାହିଁଥିଲେ ଏପରି ଏକ ଯୁବପିଢ଼ି ଯେଉଁମାନଙ୍କ ହୃଦୟରେ 
ଗଭୀର ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଓ ଆତ୍ସତ୍ୟାଗର ଭାବନା ସମ୍ମିଳିତ ହୋଇ ରହିଥିବ । ନିଜ 
ସ୍ବାର୍ଥରୁ ଉର୍ନ୍ବକୁ ଉଠି ଦେଶାତ୍ସବୋଧ ଭାବନାରେ ଉବୁଟୁବୁ ନ ହେଲେ, କୌଣସି 
ବ୍ୟକ୍ତି ଦେଶପ୍ରେମୀ ହୋଇପାରେନା । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଦେଶପ୍ରେମର ସଂଜ୍ଞା ଉଲ୍ଲେଖ କରିବାକୁ ଯାଇ କହିଥୁଲେ, ' ମୁଁ 
ଦେଶାତ୍ସବୋଧରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଏବଂ ମୋ ଦେଶାତ୍ସବୋଧର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଆଦର୍ଶ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା Ra 


ରହିଛି । ବିରାଟ ସଫଳତା ପାଇଁ ତିନିଗୋଟି ଜିନିଷର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
ପ୍ରଥମତଃ ହୃଦୟରୁ ଅନୁଭବ କର । ଯୁକ୍ତି ବା ବୁଵିରେ କୌଣସି କଥା ନ ଥାଏ | 
ଏହା କିଛିବାଟ ନେଇପାରେ କିନ୍ତୁ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଏ । କିନ୍ତୁ ହୃଦୟ ଭିତରୁ ହିଁ 
ପ୍ରେରଣା ଜାତ ହୂଏ । ପ୍ରେମ ସବୁଠାରୁ ଅସମ୍ଭବ ଫାଟକକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରେ ! 
ପ୍ରେମ ହିଁ ବିଶ୍ଵର ସମସ୍ତ ଲୁକ୍‌କାୟିତକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିବାର ଏକମାତ୍ର ମାର୍ଗ | 
ମୋର ଭବିଷ୍ୟତ ସଂସ୍କାରକ ଗଣ ! ମୋର ଭବିଷ୍ଯତ ଦେଶପ୍ରେମୀ ଗଣ । 
ପ୍ରଥମେ ହୃଦୟରୁ ଅନୁଭବ କରୁଛୁ କି ? ତୁମେ କ'ଣ ଅନୁଭବ କରି ପାରୁଛ କି 
କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ଯେଉଁମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କର ସାଧୁସନ୍ସଙ୍କର ବଂଶଧର ସେମାନେ 
ପଶୁତୁଲ୍ୟ ଜୀବନ ବଞ୍ଚୁଛନ୍ତି ? ତୁମେ କ”ଣ ଅନୁଭବ କରି ପାରୁଛ କି କୋଟିଏ 
ଲୋକ ପ୍ରତିଦିନ ଭୋକ ଉପାସରେ, କୋଟିଏ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଅନାହାରରେ 
କାଳ କାଟୁଛନ୍ତି ? ତୁମେ କ'ଣ ଅନୁଭବ କରୁଛ ଯେ ଅଜ୍ଞାନତା କଳାବାଦଲ 
ପରି ସମଗ୍ର ଭୂଇଁକୁ ଛାଇ ହୋଇ ରହିଛି ? ଏହା ତୁମକୁ ବିବ୍ରତ କରୁଛି କି ? 
ଏହା ଯୋଗୁ ବିନିଦ୍ର ରଜନୀ କଟାଉଛ କି ? ଏହା ତୁମର ରକ୍ତରେ ମିଶିଯାଉଛି 
କି ଏବଂ ତୁମ ଧମନୀରେ ପ୍ରବାହିତ ହୋଇ ତୁମର ହୃଦୟର ସପନ୍ଦନକୁ ବର୍ଝିତ 
କରୁଛି କି ? ଏହା ତୁମକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ପାଗଳ କରିଦେଉଛି କି ? ଦେଶର ଦୁର୍ଦଦଶା 
ଚିନ୍ତା କ” ଣ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ଧ୍ୟାନର ବିଷୟ ହୋଇଛି ଏବଂ ସେହି ଚିନ୍ତାରେ 
ବିଭୋର ହୋଇ ତୁମେ କଣ ତୁମର ନାମଯଶ, ସ୍ତୀ-ପୁତ୍ର ବିଷୟ ସମ୍ପତ୍ତି, ଏପରିକି 
ଶରୀର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଭୂଲିଛ ? ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଏପରି ହୋଇଛି କି ? ଯଦି ହୋଇଥାଏ 
ତେବେ ବୁଝିବ, ତୁମେ ସ୍ବଦେଶ ହିତୈଷୀଣୀ ହେବାର ପ୍ରଥମ ସୋପାନରେ ମତ୍ର 
ପଦାର୍ପଣ କରିଛ ! ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ଅନେକ ଜାଣ, ଆମେରିକାରେ 
ଧର୍ମମହାସଭା ହୋଇଥଲା ବୋଲି ମୁଁ ସେଠାକୁ ଯାଇ ନଥୁଲି । ଦେଶର 
ଜନସାଧାରଣଙ୍କର ଦୁର୍ଦଶାର ପ୍ରତିକାର ପାଇଁ ମୋ ବେକକୁ ଯେପରି ଗୋଟାଏ 
ଭୂତ ଚାପି ଧରିଥୁଲା | ମୁଁ ଅନେକ ବର୍ଷ ଧରି ସମଗ୍ର ଭାରତବର୍ଷ ଭ୍ରମଣ କରିଛି, 
କିନ୍ତୁ ମୋର ଦେଶବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର କୌଣସି ସୁଯୋଗ ମୁଁ ପାଇନାହିଁ । 
ସେଥୁପାଇଁ ମୁଁ ଆମେରିକା ଯାଇଥୁଲି । ସେତେବେଳେ ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ 
ଯେଉଁମାନେ ମୋତେ ଜାଣିଥିଲେ, ସେମାନେ ଅବଶ୍ୟ ଏକଥା ଜାଣନ୍ତି । 
ଧର୍ମମହାସଭା ହେଲା କି ନ ହେଲା, ତାହା ନେଇ କିଏ ମୁଣ୍ଡ ଖେଳାଏ ? ଏଠାରେ 
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ନି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ 


ମୋର ନିଜର ରକ୍ମାଂସ ସ୍ଵରୂପ ଜନସାଧାରଣ ଯେ ବୁଡ଼ି ଯାଉଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ 
ଖବର କିଏ ନିଏ ? ଏହା ହିଁ ସ୍ଵଦେଶହିତୈଷୀ ହେବାର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ । 
ସେ ପୁନଶ୍ଚ କହିଛନ୍ନ୍ତ। “ ମାନୁଛି, ତୁମ୍ଭେମାନେ ଦେଶର ଦୂର୍ବଶା କଥା 
ପ୍ରାଣେ ପ୍ରାଣେ ବୁଝିଛ କିନ୍ତୁ ପ୍ରଶ୍ନ କରେ, ଏହି ଦୁର୍ଦ୍ଦଶାର ପ୍ରତିକାର ପାଇଁ କୌଣସି 
ଉପାୟ ବାହାର କରିଛ କି ? କେବଳ ବୃଥାବାକ୍ୟରେ ଶକ୍ତିକ୍ଷୟ ନ କରି କୌଣସି 
ଲୋକଙ୍କୁ ଗାଳି ନ ଦେଇ ସେମାନଙ୍କର କୌଣସି ଯଥାର୍ଥ ସାହାଯ୍ୟ କରି ପାରିବକି ? 
ନିଜ ଦେଶବାସୀଙ୍କର ଏହି ଜୀଇଁବା ମରିବା ଅବସ୍ଥାକୁ ଦୂର କରିବାପାଇଁ, ସେମାନଙ୍କୁ 
ଏହି ଘୋର ଦୁଃଖରେ କିଛି ସାନ୍ତନା ବାକ୍ୟ ଶୁଣାଇ ପାରିବକି ? କିନ୍ତୁ ଏହା ଯଦି 
ନ କରି ପାରୁଛ ତେବେ ତୁମ୍ଭେମାନେ କ'ଣ ପର୍ବତ ପ୍ରାୟ ବାଧା ବିଘ୍ନକୁ ତୁଛ କରି 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ରହିଛ ? ଯଦି ସମଗ୍ର ଜଗତ ତରବାରୀ ହସ୍ତରେ 
ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ ବିପକ୍ଷରେ ଠିଆ ହୁଅନ୍ତା, ତଥାପି ତୁମେ ଯାହା ସତ୍ୟ ବୋଲି ବୁଝିବ, 
ତାହାହିଁ କରି ଯାଇପାରିବ କି ? ଯଦି ତୁମମାନଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ-ପୁତ୍ର ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କ 
ବିରୋଧରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୁଅନ୍ତି, ଯଦି ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଧନମାନ ସବୁ ଯାଏ, 
ତଥାପି କ'ଣ ତୁମେମାନେ ଏହାକୁ ଧରି ରହିପାରିବ ? ରାଜା ଭର୍ବହରି ଯେପରି 
କହିଥିଲେ, ‘ ନୀତି ନିପୁଣ ବ୍ୟକ୍ତିଗଣ ନିନ୍ଦା କରନ୍ତୁ ବା ସ୍ତବ କରନ୍ତୁ, ଲକ୍ଷ୍ମୀଦେବୀ 
ଗ୍ୁହକୁ ଆସନ୍ତୁ ବା ଯଥାଇଛ୍ଥା ଚାଲିଯାଆନ୍ତୁ, ମୃତ୍ୟୁ ଆଜି ହେଉ ବା ଯୁଗାନ୍ତରରେ 
ହେଉ, ଯେ ଧୀର ସେ ସତ୍ୟରୁ ଏକ ବିନ୍ଦୁ ମାତ୍ର ବିଚଳିତ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ ।” 
ସେହିପରି ନିଜର ପଥରୁ ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ ତୁମ୍ଭେମାନେ କ'ଣ ତୁମ୍ଭ ମାନଙ୍କ 
ଲକ୍ଷ୍ୟାଭିମୁଖରେ ଅଗ୍ରସର ହୋଇପାରିବ ? ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର କ'ଣ ଏହିପରି ଦୃଢ଼ତା 
ଅଛି ? ଯଦି ଏହି ତିନୋଟି ଜିନିଷ ତୂମର ଥାଏ, ତେବେ ତୁମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଅଲୌକିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସାଧନ କରିପାର | ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ସମ୍ବାଦ ପତ୍ରରେ ଲେଖୁବାର 
ବା ବକ୍ତା ଦେଇ ବୁଲିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିବ ନାହିଁ । ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ମୁଖ 
ଏକ ଅପୂର୍ବ ଜ୍ୟୋତି ଧାରଣ କରିବ | ଯଦି ତୁମ୍ଭେମାନେ ଯାଇ ପର୍ବତଗୁହାରେ 
ବାସ କରିବ, ତଥାପି ତୁମ୍ଭମାନଙ୍କର ଚିନ୍ତାରାଶି ସେହି ପର୍ବତ ପ୍ରାଚୀର ଭେଦକରି 
ବାହାରକୁ ଆସିବ | ହୁଏତ ଶତ ଶତ ବର୍ଷ ଧରି ତାହା କୌଣସି ଆଶ୍ରୟ ନ ପାଇ 
ସୂକ୍ଷମାକାରରେ ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ଭ୍ରମଣ କରିବ; କିନ୍ତୁ ଦିନେ ନା ଦିନେ ତାହା 
କୌଣସି ମସ୍ତିଷ୍ଠରେ ଆଶ୍ରୟ ଗ୍ରହଣ କରିବ ହିଁ କରିବ । ସେତେବେଳେ ସେହି 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବଚାର ଧାରା ଏ 


ଚିନ୍ତା ଅନୁଯାୟୀ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଥିବ । ଅକପଟତା, ସାଧୁ ଓ ଅଭିସନ୍ଧି ଓ ଚିନ୍ତାର 
ଶକ୍ତି ଅସାମାନ୍ୟ । ” 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଜୀବନ ଓ ଆହ୍ବାନରେ ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ହୋଇ ସୁଭାଷଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ 
ନିଜକୁ ଭାରତମାତାର ଯଜ୍ଞବେଦୀରେ ଅର୍ପଣ କରି ନିଜର ଜୀବନ ଦେବାକୁ 
ପଛେଇ ନାହାନ୍ତି । ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ଏହି ବାଣୀ ଯେତେବେଳେ ସମଗ୍ର 
ଭାରତୀୟ ଯୁବଚେତନାକୁ ବୁଵିଜୀବୀଙ୍କୁ ସର୍ବୋପରି ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ 
ଆଛନ୍ନ କରିଥଲା, ଠିକ୍‌ ସେହି ଘଡ଼ିସନ୍ଧି ମୁହୁର୍ଗରେ ୧୮୮୭ ଜାନୁଆରୀ ମାସ 
୨୩ ତାରିଖ ଦିନ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ରଙ୍କର ଜନ୍ମ । 

କଟକର ରେଭେନ୍ତା କଲେଜିଏଟ୍‌ ସ୍କୁଲରେ ଅଧ୍ୟୟନ ସମୟରେ 
ବିଦ୍ୟାଳୟର ପ୍ରଧାନ ଶିକ୍ଷକ ଶ୍ରୀବେଣୀ ମାଧବ ଦାସ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ଓ ଦର୍ଶନ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାର ମାର୍ଗ ଦେଖାଇ 
ତାଙ୍କର ଥିବା ସାମାଜିକ ଦାୟିତ୍ଵ ଓ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତି ଥିବା କର୍ରବ୍ଯ 
ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ କରାଇଥିଲେ | ସେହି ସୁଲରେ ପାଠ ପଢୁଥିବା ସମୟରେ 
ତାଙ୍କ ମନ ଭିତରେ ଉଠିଥିଲା ପ୍ରଚଣ୍ଡ ସାମୁଦ୍ରିକ ଝଡ଼ | ଯଦିଓ ଏହା ସାଧାରଣ 
ସ୍କୁଲ ଯାଉଥିବା ଛାତ୍ର ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅସ୍ଵାଭାବିକ କିନ୍ତୁ ସୁଭାଷଙ୍କ ମନ ଭିତରେ 
ଆଧ୍ଧାତ୍ଗିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଯେଉଁ ରୂପ ନେଇଥୁଲା, ତାହାକୁ ସେ ବା କାହା ସହିତ ଆଲୋଚନା 
କରି ସମାଧାନ କରିଥାନ୍ତେ ? ସେ ତାଙ୍କର ଅସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଆତ୍ସଜୀବନୀରେ ଲେଖୁଛନ୍ତି, 
* ମୋର ମାନସିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଥଲା ଦୂଇଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟର । ପ୍ରଥମ ସାଂସାରିକ ଜୀବନ 
ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ଏବଂ ସାଂସାରିକ ଜୀବନଯାପନ ଯାହା ବିରୁଦ୍ଧରେ ମୋ ଆତ୍ସା 
ବିଦ୍ରୋହ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଇଥିଲା ! ଦ୍ଵିତୀୟତଃ ମୋ ଭିତରେ ଆତ୍ସ 
ସଚେତନତାର ବିକାଶ ହୋଇଥଲା ଯାହା ମୋ ବିଚାରରେ ଅପ୍ରାକୃତିକ ଏବଂ 
ଅନୈତିକ ମଧ୍ଯ ଏବଂ ଯାହାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ କିମ୍ବା ଲୁଚାଇବାକୁ ମୁଁ ସ୍ଥିର କରି 
ନ ପାରି ସଂଗ୍ରାମ କରୁଥୁଲି । ” 

ଏହି ଦାରୁଣ ମାନସିକ ସଂଘାତ ଓ ବିପଭି ସମୟରେ ସ୍ବାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ବାଣୀ ଓ ଜୀବନୀ ତାଙ୍କୁ ଆଲୋକର ମାର୍ଗ ଦେଖାଇଲା ¦ ସେ 
ଦିନରାତି ବସି ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ରଚନାବଳୀ ପଢ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେ | ତାଙ୍କର 
ବିବ୍ରତ, ବ୍ୟଥୃତ ଓ ବିବଶ ମନକୁ ସାନ୍ତ୍ଵନା ଦେବାକୁ ଏହି ରଚନାବଳୀ ଯଥେଷ୍ଟ 
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ଡି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ 
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ଥିଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ରଚନା ସମଗ୍ର ମଧ୍ଯରୁ ସେ ସାରକଥାଟି ପାଇଲେ | ତାହା 
ହେଉଛି “ ମାନବ ସମାଜର ସେବାରେ ନିଜର ମୁକ୍ତି ଖୋଜ ।” ଏହି ମୁର୍ତି ମନ୍ତ୍ର 
ତାଙ୍କର ଦୋଦୂଲ୍ୟମାନ, ଦୋଳାୟମାନ ମାନସିକ ବିକ୍ଷୋଭକୁ ଶାନ୍ତ କଲା | ଯଦିଓ 
ନିଜର ମାନସିକ ଅପନୋଦନ ପାଇଁ ସେ ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଉନ୍ନତି ଓ ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
କଥା ଚିନ୍ତା କରୁଥିଲେ ଏପରିକି ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ହେବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରିଥଲେ । କିନ୍ତୁ 
ତାହା କୌଣସି ଭାବରେ ତାଙ୍କ ଶାନ୍ତି ଆଣି ଦେଲାନାହିଁ । ସେ ଫେରିଆସିଥଲେ 
ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କର ସେହି ମୁଲ୍ତିମନ୍ତ୍ର ପାଖକୁ ମନୁଷ୍ୟର ସେବାରେ ଛଶ୍ବରଙ୍କର 
ପୂଜା ହୁଏ ।” ଏବଂ ତାହାହିଁ ପରବର୍ୀ ସମୟରେ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଧେୟ ହେଲା । 
ସେ ପରିଣତ ହୋଇଗଲେ ମହାନ୍‌ ଦେଶପ୍ରେମୀ ନେତାଜୀ ଭାବରେ । 

ନେତାଜୀ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କୁ ' ଏକ ଅସାମାନ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ' ଭାବରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି 
ଲେଖୁଛନ୍ତି, ' ଗତ ଶତାହୀର ଅଶି ଦଶକରେ ଧର୍ମ ଜଗତରେ ଦୁଇଜଣ ଅସାମାନ୍ୟ 
ବ୍ୟକ୍ତିତଵଙ୍କର ଆବିର୍ଭାବ ଘଟିଥିଲା ଯାହାଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଏତେ ବେଶୀ ଥିଲା ଯେ 
ଆଗାମୀ ଭବିଷ୍ୟତର ନବଜାଗରଣକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା | ସେ ଦୁହେଁ ହେଉଛନ୍ତି 
ସନ୍ମ ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ଓ ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ।” 

“ ରାମକୃଷ୍ଣ ସବୁଧର୍ମର ଏକତ୍ଵ ଓ ଧର୍ମଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଥିବା ବିବାଦର ବିଲୋପ 
ସଂପର୍କରେ ଉପଦେଶ ଦେଇଥିଲେ । ସେ ମୃତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ, ତାଙ୍କର ଶିଷ୍ୟକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରି ଥିଲେ ଏବଂ ସ୍ଵଦେଶବାସୀଙ୍କ ମନରେ ନୂତନ ଜାଗରଣ ଆଣିବାକୁ କହିଥୂଲେ | 
ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ମାନଙ୍କର ଏକ ସଂଘ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିସନ ନାମରେ 
ଗଠନ କଲେ ଯେଉଁମାନେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ସମ୍ପୂର୍ଣ ପରିଛନ୍ନ ଭାବ ନେଇ ବଂଚିବେ ଓ 
ଭାରତ ଏବଂ ଭାରତ ବାହାରେ ବିଶେଷ କରି ଆମେରିକାରେ ଏହାର ପ୍ରଚାର 
କରିବେ ଏବଂ ସେ ସକ୍ରିୟ ଭାବରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରି ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଜାତୀୟ 
କାର୍ଯ୍ୟପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦେବେ । ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଜାତୀୟତାବାଦ ପାଇଁ ଧର୍ମ 
ହେଲା ମାଧ୍ୟମ | ସେ ନୂତନ ବଂଶଧରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାରତର ଅତୀତର 
ଗୌରବ ସଂପର୍କରେ ଗର୍ବ କରିବାର ଭାବନାକୁ ପ୍ରବେଶ କରାଇଲେ, ଭାରତର 
ଭବିଷ୍ୟତ ସଂପର୍କରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁବାକୁ ଉପଦେଶ ଦେବା ସହିତ ଆତ୍ସବିଶ୍ଵାସ ଓ 
ଆତ୍ସଂୱସମ୍ମାନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ । ” 

“ ଯଦିଓ ସ୍ଵାମୀଜୀ କୌଣସି ରାଜନୈତିକ ବାର୍ର। ଦେଇ ନଥୁଲେ, 


୧୧୭ 
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ବି ବିଚାର ଧାରା ଏ 
ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧ୍ଵାରା କା 


ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିଲେ କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ଲେଖା ପଢ଼ିଲେ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଦେଶାତ୍ସବୋଧ ଭାବନା ରାଜନୈତିକ ମନୋବୃତ୍ତି ଜାଗ୍ରତ ହେଲା । 
ଯଦି ବଂଗଳା କଥାକୁ ନିଆଯାଏ, ତେବେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଆଦ୍ାତ୍ସିକ 
ଜାତୀୟତାବାଦୀ ଆନ୍ଦୋଳନର ପିତା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯିବ । ସେ ଯୁବାବସ୍ରାରେ 
୧ ୯ ୦ ୨ ମସିହାରେ ଦେହତ୍ୟାଗ କଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଭାବ 
ଅତ୍ୟଧ୍ବକ । ” 

“ମୁଁ ଅତିଶୟ ଆନନ୍ଦ ଲାଭ ନ କଲେ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଲେଖପାରିବି ନାହିଁ | କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ କେବଳ ତାଙ୍କୁ କଳନା କରିପାରିବେ 
କିମ୍ବା ମାପି ପାରିବେ । ” 

“ ଏପରିକି ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଅନ୍ତରଂଗ ଭାବରେ ମିଶିବାର 
ସୌଭାଗ୍ୟ ପାଇଛନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ଯ | ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଧନାଢ଼୍ୟ, ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ 
ସମ୍ପନ୍ନ ଓ ଦୁର୍ବୋଧ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଏହି ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ତାଙ୍କର ଉପଦେଶ ଓ ବାଣୀଠାରୁ 
ଭିନ୍ନ ଯାହା ସେ ତାଙ୍କର ଦେଶବାସୀ ବିଶେଷ କରି ବଙ୍ଗାଳୀମାନଙ୍କର ଉପରେ 
ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରିଥିଲେ | ବୋଧହୁଏ ବଙ୍ଗାଳୀମାନଙ୍କ ଏହିପରି ମନୁଷ୍ୟତ୍ୃ 
ପ୍ରତି ଆବେଦନ ଥଲା, ଅନ୍ୟ କାହାରି ପ୍ରତି ନୁହେଁ । ତ୍ୟାଗ କରିବାରେ 
ବେପରବାୟ, କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ଅବଦମିତ, ପ୍ରେମ କରିବାରେ ସୀମାହୀନ, 
ଗଭୀର ଓ ବହୁଶାସ୍ତ୍ରରେ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପନ୍ନ ଭାବାବେଗରେ ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟ ଆକ୍ରମଣରେ 
ଦୟାହୀନ କିନ୍ତୁ ପିଲାଙ୍କ ପରି ସରଳ- ସେ ଆମ ସଂସାରରେ ଏକ ଅଭାବନୀୟ 
ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ।” 

“ ସ୍ଵାମୀଜୀ ରକ୍ତମାଂସର ପୌରୁଷତ୍ବ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଏବଂ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ 
ସଂଗ୍ରାମୀ । ସେ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଶକ୍ତିର ଉପାସକ ଏବଂ ନିଜ ଦେଶର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବା ପାଇଁ ଦେବାନ୍ତର ପ୍ରୟୋଗାତ୍ସକ ବ୍ୟାଖ୍ୟାକାରୀ । 
' ଶକ୍ତ, ଶକ୍ତି ଉପନିଷଦ କହେ' - ତାହା ଥିଲା ତାଙ୍କର ବାରମ୍ବାର ଆହ୍ଵାନ | ସେ 
ଚରିତ୍ର ଗଠନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଥିଲେ | ମୁଁ ଘଣ୍ଟା ଘଣ୍ଟା ଧରି ତାଙ୍କ 
ସଂପର୍କରେ କହିପାରେ ତଥାପି ସେହି ମହାନ୍‌ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ପ୍ରତି ସାମାନ୍ୟ ନ୍ୟାୟ 
କରିଛି ବୋଲି କହିପାରିବି ନାହିଁ । ସେ ଏତେ ବିରାଟ, ଏତେ ଗଭୀର ଜ୍ଞାନ 
ସମ୍ପନ୍ନ ଓ ଏତେ ଦୁର୍ବୋଧ | ଅତ୍ୟନ୍ତ ଉଚ୍ଚ ଆଧ୍ଯାଡ୍ମିକ ସୋପାନରେ ଯୋଗୀ ଭାବେ 


ee 
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£ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ 
Hy ete 
ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ରୂପେ ସତ୍ୟ ସହିତ ସଂପର୍କ ରଖୁ ବର୍ଉମାନ ସମୟ ପାଇଁ ଦେଶ ଓ 
ମାନବଜାତିର ଆଧ୍ଧାତ୍ମିକ ଓ ନୈତିକ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ନିଜ ଜୀବନକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ 
ବୋଲି ମୁଁ ବର୍ଣନା କରିପାରେ । ଯଦି ସେ ବଞ୍ଚି ଥାନ୍ତେ, ମୁଁ ତାଙ୍କ ପାଦ ନିକଟରେ 
ନିଜକୁ ସମର୍ପଣ କରିଥାନ୍ତି । ମୁଁ ଯଦି କିଛି ଭୁଲ୍‌ ନ କରୁଛି ତେବେ ଆଧୁନିକ 
ବଂଗ ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ି । ” 

“ ମୁଁ କେଉଁ ଭାଷାରେ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପ୍ରତି ରଣୀ 
ତାହା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବି । ସେମାନଙ୍କର ପବିତ୍ର ପ୍ରଭାବ ଫଳରେ ମୋ ଜୀବନର 
ପ୍ରଥମ ଉନ୍ନେଷ ଘଟିଥୁଲା ! ନିବେଦିତାଙ୍କ ପରି ମୁଁ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ଓ ସ୍ଵାମୀ 
ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ଅବିଛିନ୍ନ ଗୋଟିଏ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଭାବେ ବିଚାର କରେ । ଯଦି ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଏବେ ବଞ୍ଚିଥନ୍ତେ, ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ମୋର ଗୁରୁ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତି । ତଥାପି 
ଏଠାରେ ଯୋଗ କରିବାକୁ ଚାହେଁ ଯେ ମୁଁ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବଞ୍ଚିଛି, ମୁଁ ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅନୁରକ୍ତ ଓ ସମର୍ପିତ ରହିବି । ” 

“ ସ୍ଵାମୀଜୀ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ, ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନ ଅତୀତ ଓ ବର୍ଭମାନ 
ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍‌ ୟ ସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି । ଏବଂ ସେଇଥପାଇଁ ସେ ମହାନ୍‌ | ଆମ୍ଭର 
ଦେଶବାସୀ ତାଙ୍କ ଉପଦେଶରୁ ଅମାପ ଆତ୍ସ-ସମ୍ମାନ, ଆତୃ-ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆତ୍ସଗର୍ବ 
ଲାଭ କରିଛନ୍ତି । ରାମକୃଷ୍ଣ ପରମହଂସ ତାଙ୍କର ଜୀବଦ୍ଦଶାର ସାଧନା ଫଳରେ 
ଯେଉଁ ଧର୍ମ ସମନ୍ୟର ଭାବ ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଥିଲେ, ସ୍ବାମୀଜୀଙ୍କ ଜୀବନରେ ତାହା 
ମୁଖ୍ୟ ଉପଜୀବ୍ୟ ହୋଇଥିଲା | ଏବଂ ଏହି ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ଯ ପରେ ଭବିଷ୍ୟତ ଭାରତ 
ଜାତୀୟତାବାଦର ମୁଳଆଧାରଶୀଳା ହେଲା । ଆମ ଦେଶରେ ଥବା ବିଭିନ୍ନତା 
ମଧ୍ଯରେ ଧର୍ମ ସମନ୍ଵୟ ଓ ସମସ୍ତ ସଂପ୍ରଦାୟ ପ୍ରତି ସହନଶୀଳତାର ବିଚାର ପ୍ରକାଶ 
ନ ପାଇଥିଲେ ଜାତୀୟ ସଚେତନତା ସଂଗଠିତ ହୋଇ ପାରିନଥାନ୍ତା । ” “ ରାମକୃଷ୍ଣ 
-ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷଭାଗରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ ମଧୀନଭର 
ଭାବନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲା | “ ସବାଧୀନତା-ସ୍ବାଧୀନତା ହିଁ ଆତ୍ସାର ସଙ୍ଗୀତ । ” 
ଏହି ବାର୍ଭା ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ହୃଦୟ କନ୍ଦରରୁ ବିଛାଡ଼ି ହୋଇପଡ଼ି ସମଗ୍ର ଦେଶକୁ 
ଆବେଗିକ ଭାବେ ଜାବୋଡ଼ି ଧରିଥିଲା ଓ ପାଗଳ କରିଦେଇଥିଲା | ଏହି ସତ୍ୟ 
ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଜୀବନୀ, କଥୋପକଥନ ଓ ଭାଷଣରେ ଲିପିବଦ୍ଧ ।” 

“ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଏକ ପକ୍ଷରେ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଶ୍ଵଙ୍ଖଳରୁ ମୁକ୍ତ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ବିଚାର ଧାରା ଝି 


ˆ, 


ହୋଇ ପ୍ରକୃତ ମନୁଷ୍ୟ ହେବାକୁ ଆହ୍ଵାନ କରିଥିଲେ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ପକ୍ଷରେ ସର୍ବଧର୍ମ 
ସମନ୍ଵୟର ବାର୍ରା ପ୍ରଚାର କରି ଭାରତରେ ବାସ୍ତବ ଓ ଜାତୀୟତାବାଦର ବୀଜବପନ 
କରିଥଲେ । ” 

ମୋ ପାଇଁ ଏହା ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ରଖେ ଯେ, ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଯଦି ଆମେ ଚରିତ୍ରବତ୍ତାର ଶକ୍ତି ଲାଭ କରିନଥାନ୍ତୁ ଯାହା ମନୁଷ୍ଯ ପାଇଁ ଏକ 
ଅସାମାନ୍ୟ ଗୁଣ, ତେବେ ମନୂଷ୍ୟ ଜାତିକୁ କୌଣସି “ବାଦ” ମଧ୍ୟରେ ଗଠନ 
କରିବାର ଆଶା ନଥୁଲା | ତେଣୁ ସେଇଥିପାଇଁ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ କହୁଥିଲେ, 
* ମୋର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ମଣିଷ ଗଠନ କରିବା ।” ଅନୁଭବ ଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ 
ମଣିଷ ବାସ୍ତବିକ ହେଉଛି ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତା, କାରଣ ମନୂଷ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ, 
ଜାତୀୟ ପୁନର୍ଗଠନ ଆଶା କିମ୍ବା ଦୃଢ଼ଭାବରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ କୌଣସି “ ବାଦ” 
କେବଳମାତ୍ର ଆଦର୍ଶ ସ୍ଵପ୍ନ । ତେଣୁ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁବ ଆନ୍ଦୋଳନ ମୌଳିକ ଓ 
ପ୍ରାଥମିକ ଭାବେ ପ୍ରକୃତ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରଖୁବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସ୍ତରରେ ମନୁଷ୍ୟ ଉତ୍ତମ ଓ ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ ହେବା ଆବଶ୍ୟକ...!” 

ଉପରବର୍ଣ୍ିତ ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ ଦେଶପ୍ରୀତିର ଆହ୍ଵାନ ଏବଂ ନେତାଜୀ 
ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷଙ୍କର ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ, ଜୀବନୀ, ବାଣୀ ପ୍ରତି ଅନୁରକ୍ତି ଓ 
ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ସମସ୍ର ଯୁବପିଢ଼ି ସମ୍ମୁଖରେ ଏକ ନୂତନ ଆହ୍ଵାନ, ସଂକଛ ଓ ଇଛ୍ଛାଶକ୍ତିର 
ଦ୍ଵାର ଉନ୍ମୋଚିତ କରେ । ଏହାର ସଫଳ ପ୍ରୟୋତା ହିଁ ନୂତନ ଭାରତ ଗଠନର 
ମୂଳମନ୍ତ୍ର । 
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ସୌରୀବନ୍ଧୁ କର 


ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଜଣେ ଅଙଟ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧ ସ୍ରଷ୍ଟା । ଦୀର୍ଘ ତିରିଶି 
ବର୍ଷ ଧରି ଗଳ୍ପ, ପ୍ରବନ୍ଧ ଢୀବନୀ, ଭ୍ରମଣ କାହାଣୀ ରଟନା କରିବା 
ସହିତ ଜଣେ ସ୍ତମ୍ଭକାର ଭାବେ ସୁପରିଚିତ । 

ସମାଜ ପ୍ରତି ସାହିଚ୍ଯିକର କରଁଦ୍ୟବୋଧ ଓ ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ଧତା 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ଥ୍ବାରୁ ସାଧାରଣ ମଣିଷର 
ନିତିଦିନିଆ ଜୀବନରେ ଘଟୁଥବା ଘଟଣା, ଦୁର୍ଘଟଣା ଓ ଅଘଟଣକୁ 
ନେଇ ତାଙ୍କର ଲେଖନୀ । 

ମଣିଷ ପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନଶୀଳତା, ଢୀବନ ଉପରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା 
ତାଙ୍କର ପ୍ରତିଟି ଲେଖାରେ ସୁସ୍ତଷ୍ଟ । ମାଙ୍କ ସବାଦ ଓ ବେଦାନ୍ତର 
ସମନ୍ୟ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । 

ଓଡ଼ିଶା ତଥା ଭାରତର ବହୁ ସାହିତ୍ୟ ଅନୁଷ୍ଠାନର ସେ ଜଣେ 
ସକ୍ରିୟ ସଭ୍ୟ । ଟ୍ରେଡ଼ୁ୍‌ୟୁନିଅନ୍‌ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ସଂଶ୍ଡିଷ୍ଟ ଶ୍ରୀଯୁକ୍ତ କର 
ସଂପ୍ରତି ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ଅବସ୍ତାପିତ । 
ରଚନାବଳୀ : 

ଗଛ ସଂକଳନ : ପ୍ରଥମା, ନିଷ୍ଣଭ ଏକଲବ୍ୟ, ନରୋରମ 
ଷଡ଼ଙ୍ଗୀର ଡାଏରୀ, ବଉଳର ମହକ ଏବଂ ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ 
ଗୀତା, ଭୋଳାନାଥ ବାବୁ ଓ ନରିଆ ପାନ ଦୋକାନୀ । 

ପ୍ରବନ୍ଧ : ବେଦାନ୍ତର ସ୍ଵର, ମୋ ଭାଷା ମୋ ସାହିତ୍ୟ, 
ରାଷ୍ଟ୍ରନିର୍ମାତା ନେହେରୁ, ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାରଧାରା, ଗୁଜୁରାଟର 
ନିଆଁ ମାନବନାର ଜୁଇ, ବିସ୍ଥାପନର ସ୍ଥିତି ଓ ଗତି 

ଜୀବନୀ : ପରମହଂସ ଶ୍ରୀରାମକୃ ଷ୍ଟ ସ୍ଟ।ମ 
ବିବେକାନନ୍ଦ, ସାଧୂ ସନଛ ଓ ମହାମ୍ମା', ବାବାସାହେବ 
ଆମ୍ବେଦକର, ଶ୍ରୀ ମା' ସାରଦାଦେବୀ, ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ । 

ଅନୁବାଦ : ଇଚୁର ନାମ ପୂତ ( ଉପନ୍ୟାସ ), ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦୀ 
(ଉପନ୍ୟାସ ) 

ନିରନ୍ତର ଶିକ୍ଷା ସାହିତ୍ୟ : ଟଙ୍କା କେଉଁଠି ରଖୁବ, 
ସଞ୍ଚିଲେ ବଞ୍ଚବା | 

In English : Swari Vivekananda and 
Vedantic Socialism, Stories. 
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ଜର୍ମାନ ଆମ ଦେଶିରୋୟଏପରି ଜନି 


ମନଷ୍ଯର ପୟୋଳନା ଯାହାର ଶ୍ରଖୀଗ୍ରିନ 
ଲୌହପଷରି ଦ୍ରଢ଼ ସାଯଗଡ଼ିକ ର୍‌ଛାଣ ପରି 
କଠିନ | 
= ସମପସାରଣ ହିଁ ଜୀବନ ¬ - ସଂକୟତା ହି ମୃତା i 
୮] ଉଠ, ଗା ଲକ୍ଷାସ୍ଥଳରେ ନ ପହଞ୍ଚବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 

ଏ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ବିରତ ହୁଅ ନାହିଁ । 
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